( २) 
श्री सहजानन्द शास्म्माता के मस्त 


ही] 


(१) भ्री सान्‌ लाला महात्रपप्रसाद जा जन बैक, सदर मग्ट| 
(२) श्रीमती फूलमाला जी धर्मपदनी श्री लाला महावीरप्रसाद 

! “जी जैंन बैंकर्स, सदर, मेरठ 

| श्री सहजानन्द दास्त्रमाला के प्रवतक महानुभादा का मामावलिः- 

[ 


(१) श्रों भंवरीलाल जी जैन पाण्ड्या भूमरतिलेंवा 
(२) ,, ला० कृष्णचन्द जी जैन रईस देहरादून 


(३) 
(४) 
(५) 
(६) 
(७) 
(८) 
5.) 

(१०) 

(११) 

(१२) 

(:३) 

(१४ 

(१५) 

(१६) 

(१७) 

(१८) 

(१६) 

(२०) 


» सेठ जगन्नाय जी जैन पाण्ड्या भूमरीतसिलंगा 

श्रीमती सोवतो देवी जीं जैन गिरि 
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» रो० सलेखचन्द लालचन्द जी जैन मुजफ्फरनगर 

» ला० दीपचन्द जी जैन रईस देहरादन 

» ती० वासू्मल प्र मचन्द जी जैव मसूरी 

» लजा० वादुराम मुरारीलाल जी जैन ज्वालापुर 

» ली० केवलराम उन्नसन जीं जैन जगाधरी 

» पठ येंदामल दगइ जाह जी जैन सनावद 

» थीं० मुकुन्दलाल गुलशनताय जी नई मंदी मुजाएफरनगर 
श्रीमती धर्मपत्नी वा० केलाशचन्द जी जैन देंहराटून 
श्रीमान ला० जयकुमार वीरनेन जी देन सदर मेरठ 
४ मंत्री जैन समाज खण्डवा 

४ ० वाबूराम अललंकत्रसाद जी जैन सिस्सा 

» वीं० विशालचन्द जी जैन आ० मजि० मं्स्नपुर 

» वी० हरीचन्द जी ज्योतित्क्नाद जा ,|हू भ्रोवरसियर इढांव। 
श्रीमती प्रेम देवी श्ञाह चुमुत्री वा? फतेलाल जी जैन संघो जयपुर 


( | ) 
श्रीमती धर्मंगतल्ली सेठ हाफ यानात जी जैन जियागंज 
४ मंत्राणी जैन महिला समाज गया 
प्रीमान सेठ सागरमल जी पाण्डया मिरिशेद्ध 
# बा> गिरतारी साज़ निरजोवाल जी गिरिदीह 
७ वी० राधेलाल फालूराम जी गिरिटीह 
० मैठ फूलचन्द वैज़नाथ जो जैन नई मनन्‍्डी मुजप्फरनग९ 


पहते $ ऐसा शिन्हु उगा दें तगरे रपये मसी सात पे, प्रात है । 
४ 
है 


(२६) मे छठ्दामोलाल जी जैन फिरोजाबाद... ' 
(२७) ,« ला० सुसनीर शिंह हेमचन्द जी सर्साक बड़ौत 
(२८) &, सेठ गजानन्द गुलाब चन्द जी जैन गया 
(३०) » ० जीतमल भान्ति कुमार जी छावषा कूमरीतितया 
८ (३१) ,, सेठ पीतल प्रमाद जी जैन सदर मेरठ 
# (३२) ,, सेठ मोहन साल ताराचन्द जी जैन यददात्या जयपुर 
४ (३३) ,, वा? दया राम जी जैन १. 5. 00. 0. तरर भेरठ - 
% (३४) » ला» मुन्नालाल यादयराय जी जैन सदर मेरठ 
% (३५) ,, ल5 जिनेश्वर प्रसाद भभिननन्‍्दन टुसार जो जैन सहारन7< 
«५ (३६) + खाण्नेमिचनद थी जैन रइकी प्र कू रहुकी 
»% (३७) » झा० जिनेदर चाव प्रीपाल जी जन दिया 
»% (३८) » ला> बसदारीतान निरंजननास जी जैसे भिमता 
मोद-- लिन सागोंके पहने ७ ऐसा विक्तु तगा है उसे महादुभावों री स्पोदत 
सदस्यता के ठुष इपये प्रा गे है बाकी झयने है ऐगा लिनेदी साम हे 


( ४) 
व नमः शिड्धि न्यः, व नमः गिद्वे स्यः, ४> ना | हि। ्य: 
णमो प्ररहंतागं गगो सिद्धागग शमी होा्सरियाण । 
शमो उबज्माथाग, गमो सीए मब्द्याट्रण ॥ 

हूँ खतन्त्र निश्चल निप्काम । द्वावा द्रप्टा आतनराम ॥टिका। 
(१) 

में वह हूं जो हैं मगवान, जो में हूं वह हैं भगवान । 

अन्तर यही ऊपरी जान, थे विराग यह राग वितान ॥ 

मम स्वरूप है सिद्ध समान, अमित शक्ति सुख ज्ञान निधान | 

किन्तु आशवश खोया ज्ञान, बना मिरारी निपट अज्ञान | 
(३) 

सुख दुख दाता को न आन, मोह राएः रुप दुख क्री जान ) 

निजको निज परको पर जान, फिर दुखका नहिं लेश निदान 
(४) 

जिन शिव ईश्वर ब्रह्मा राम, विष्श चुद्ध हरि जिसके नाम | 

राग त्याणि पहुँच” निजधाम, आकुलताका किर दया काम || 
। ह (४) 

होता स्वय॑ जगत परिणाम, में जगका करंता क्या काम | 

दर हटो परकृत परिणाम, सहजानन्द” रहूँ “अभिराम!॥ 

॥ भहिसा धर्म की जय ॥ 





संमयसार-प्रवचन तृतीय पुस्तंक 


, प्रात्माकी पर्यायोंकी झन्तति एक मादक है। एन नाटबौने फरनेगासे ने 
देसने वाले हुँ। वही करने वाला है बही देशने बाला है। झब इस नाट्य मा 
के झ्रात्म संचपर ज्ञान उपस्थित होता है, उस समग शान उपस्यित होते : 
नाटक देगने वाले इन झजानी भोले संत्तारी जीवोंकों मकायया दिध्वास उत्ताषय 
फरा देता है। मह अजीवाधिका रयेः प्रथम फलशकी उत्वानिषा है 


जंगे--आाप लोगेनि कभी-न-की नाटक देगा हो होगा। झब माटया 
हो रहा हो, उस समय कोई भ्रन्दाव भचत्याचारका तीन घन रहा हो, तर उप 
भ्न्यायफों समुल विनाश करने बाला जब मंध्पर उपन्यित होता है, इस क्षमंय 
दर्भकोंको झाह्वाद हो जाता है। शिस समय नाइकर्म मे प्रमंय चल रहा शो 
हि घवदल सेठ शस्रीएलतेः प्रति ऐसा स्ल्थाय करने बार्या है, उस समय 


दर्शकगण शिन्तित घौर धायुलित हो झाते है, जब स्टेजपर रा मारते मामा 
देव उपस्वित 7 सा है, उस समय दर्भरगद हमे गदगद हो जारी दजाने लगने 
है भौर धाहने है कि इस गनन्‍्यामी सेदाये शी हर्ट दे दाले तो छराण है 

उसी प्रकार ऊजब मोहरा नाटश चार राधा पा, शान गामसे प्रादय तो उसने 


ता्तदोंफो विधान गर दिया । 
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भूमिमें सामने आता है, उसकी झलक देखकर ही दर्शकोंको विदवास जम जाता ' 
है कि अव मोहका नामोनिश्ाँ न रहेगा । जब ज्ञान सामने आया तो जाँद 
झजीवके भेदकी प्रवल दृष्टिके छरः ज्ञानके पहचानने वाले सनन्‍्तोंकों विश्वास 
होगया कि हमारी रक्षा तो हो गईं। इस शअध्यायमें वर्णित श्रा्नं काञ्रेकि 
हल करनेमें यह जान ही सर्वत्र काम देता है। शिप्य अनेक बातोंको आचायंके 
सामने रखकर प्रवन करता हैँ कि महाराज, जो शुभ, अशुभ भाव उत्पन्न 
होते हैं, इनके उत्पन्न होनेकी जो सूक्ष्म सन्तत्तियाँ हैं, बया वह आत्मा 
होगा ? शिष्य जिज्ञासा प्रकट करता हैं कि महाराज, क्‍या यह आत्मा 
होगा, क्या यह भ्रात्मा होगा ? तब आचार्य परभावोंका निपेघ करते हुए परम 
पारणासिक शद्ध भावोंकों सिद्ध करेंगे । 
ज्ञानपात्रके आते ही श्राततायी मोहके हौसले झूतम हो जाते हूँ 

वह ज्ञान नांट्यभूमिपर उपस्थित हुआ तो शझ्ाते की उसने उपसर्गके 
वन्धन ढीले कर दिए, केवल विश्वास ही नहीं दिलाया, अधिनु उस मंचपर 
रहनेवाले आततायियीके भी होंसले बिगड़ गए और दर्शकोको भी प्रसन्नता 
हुई। जिस प्रकारसे श्रन्यायको दूर करने वाला पात्र स्टेजपर उपस्थित होता 
है, तो आततायियों के हौसले ढीले हो जाते हैं, उसी प्रकार जब यह जान 
नाट्यभूमिपर आया तो अनादिकालसे बघे हुए इन कर्माके तो होंसले बिगड़े 
और दर्शक भ्रपन लोगोंको आनन्द झाया। जीव अजीवके विवेककी एप्कल 
दृष्टिके द्वरा सभासदोंको विश्वास दिलाता हुआ ज्ञान प्रकट हुआ तद स्टरेजकी 
शोभा बढ़ी, श्राततायियोंके हौँसले बिगड़े और स्टेजपर चमत्कार सा भी छा 
गया । इसी प्रकार यह मोह आत्मापर अन्याय करता आ रहा था और सी बड़े 
उपद्रव हो रहे ये । इस पर मोह वड़ा भारी अन्याय कर रहा था, ऐसी स्थिनिमें 
जब स्टेजपर ज्ञान आया, कुछ विशुद्धता जंचने लगी, दर्शकोंको कुछ शान्ति 
मिली, दर्शकोंको आनन्द आया और “वन्धनोके हॉलले लिशड़े। इस प्रकार 
श्रमत्‌ अमृतचन्द्र सूरिने वड़े कलात्मक ढज्भसे इस वातका दिवेचन किया है । 

कीमत होती है, किसी अवसरपर वात वननेकी । जब मोह इस आत्माको 
परेशान कर रहा था, गुणखोको विकृत कर रहा था। ऐसे समयपर मंचपर 


( ३) 


(२०) श्रीमती घमपत्नी सेठ कन्हँचालाल जी जैन जियागंज 
(२१) ,,  मंत्राणी जैन महिला समाज गया 
(२२) श्रीमान सेठ सागरमल जी पाण्ड्या गिरिडोह 
(२३) + वा० गिरनारी लाल चिरजोनाल जी गिरिडीह 
( ४) ,, वा० राधेलाल कालूराम जी गिरिडीह 
(२५) ७ सेठ फूलचन्द बैजनाथ जी जैन नई मन्‍्डी मुजफ्फरनगर 
(२६) सेठ छुठदामीलाल जी जैन फिरोजाबाद 
(२७) ,, ला० सुखवीर सिंह हेमचन्द जी सर्राफ बड़ौत 
(२८) » सेठ गजानन्द गुलाब चन्द जी जैन गया 
(३०) , वा० जीतमल शान्ति कुमार जी छावड़ा भूमरीतिलैया 
# (३१) ,, सेठ शीतल प्रमाद जी जैन सदर मेरठ 
६५ (३२) ,, सेठ मोहन लाल ताराचन्द जी जैन वडजात्या जयपुर 
# (३३) ,, वा० दयाराम जी जैन 7२, 5. 0. 0. सदर मेरठ 
# (३४) » ला० मुन्नालाल यादवराय जी जैन सदर मेरठ 
# (३५) , ल० जिनेश्वर प्रसाद अभिवन्‍्दन कुमार जी जैन सहारनण< 
# (३६) , ला०्नेमिचन्द जी जैन रुड़की भंस रड़की 7 
५ (३७) » ला० जिवेदवर लाल श्रीपाल जी जैन शिमला 
५ (ऐ५) » ला० वनवारीलाल निरजनलाल जी जैम शिमला 
नोट-- जित सामोंके पहले # ऐसा चिन्ह लगा है उन महानुभावों की स्वीकृत 
सदस्यता के कुछ रुपये झा गये हैं वाकी आने हैं तथा जिनके नाम के 
पहले ३८, ऐसा . चिन्ह लगा है उनके रुपये श्रमी नहीं आये, श्राने है.) 
श्रीमती वल्लोवाई जी ध० प० सिं० रतनचन्द जी जैन जवलपुरने 
संरक्षक सदस्यता स्वीकार की है| 


बकमममी 
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को भी (मनको भी) प्रसन्न कर दिया। ज्ञानने श्रात्माका ता प्रसन्न किया 
है। मन केवल विपयोंसे प्रसन्न होता हो, यह वात नहीं, अपित यदि या 
आत्मा सत्पथमें लले तो वह अनुपम प्रसन्न रहुता है । जब यह ज्ञान अकट 
हुआ तव इसने र्टेजपर वया-क्या फार्य किये--वह विलास करता हैं । ज्ञान 
को इस समय कोई कष्ट नहीं हो रहा है। किन्तु दर्शकोंकी बड़ी विपत्तियाँ 
दर होगई, महान आक्रांताओं-मोह, राग, कपायोंकों विनष्ट किया। ज्ञानका 
इसमें तनिक भी परिश्रम नहीं करना पड़ा । ये सारी बातें ज्ञानकी सीधी सादी 
मुद्रासे ही, प्रकट होगई । श्रतः कहा गया है कि यह ज्ञानका विलास है। विलास 
माने जिस कार्यके करनेमें तनिक भी कष्ट न हो ओर कार्य हो जाये। यह 
ज्ञान यहाँ प्रकट हुआ । इस अधिकारकी पहली गाथामें आचार्य महाराज 
इस ज्ञानक्री छत्नछायामें रह कर दूसरोंको सम्बोध रहे हैं :--- 


॥ +े 
गाथा 


अप्पाण मयाझंता मूढा हु, परप्पवादिणो केई | 


जीव॑ अच्मवताणं कम्मं॑ च तहा परूविंति ॥३६॥ 

झ्ात्माको न जानने वाले व परंको आत्मा कहने वाले हू मूढ पुरुष अ्रध्य- 
वसानको ही जीव कहते हैं तथा कितने ही मूढ कर्मको ही जीव प्ररूपित 
करते हैं। " 

भ्रधि>-आत्मामें जो कुछ भी निश्चय कर लिया जाता है उसे कहते हैं 
अध्यवसान । यह अध्यवसान शब्द सर्व विभावोंको श्रविशेषतया सूचित करने 
वाला है अथवा विभावोंकी वासनाकों श्रध्ववसान कहते हैं। यह पर्याय- 
“मुग्ध प्राणी अध्यवसानकी व और भी भअ्रन्य भाव व द्रव्योंको, जिनका वर्णन 
. इस प्रसज्भमें चार गाथाओंमें है, आत्मा मानता है। क्यों इवत सबको आत्मा 
मानता है यह ? इसलिए मानता है कि उसके उपयोगमें ओत्माहा असाधारण 
लक्षण तो आया ही नहीं. इसलिए आ्रात्माके तथ्यको समभनेमें क्लीव ३, अ्रयोग्य 
है, अत एवं वह अपनेमें गुजरने वाले विभावोंमें मुग्ध होगया, विमूढ होगया । 
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अ्रव वह तात्तविक श्रात्माको न जानता हुआ नाना प्रकारके पर पदार्थ व 
4३भावोंको श्रात्मा वकता है। उनमें से एक मूढ यह है जो भ्रध्यवसानको 
आत्मा बता रहा है। इसका मंन्‍्तव्य है कि नेसगिक राग द्वपसे कंल्मापित 
जो भ्रध्यवसान है वह जीव है। इसकी इष्टिमें रागद्र पका पुंझ ही यह जीव है 
तभी तो इसे रागद्वेष नेसगरिक दीखं रहे हैं। इन राग हूं पोंसें मलीमस जो 
भीतरी निरेचय है, संस्कोर है, वासना हैं वह ही जीव है। ये मोही लोग पर 
पदार्थको झात्मा संमभने वाले हैं सौ श्रात्माकों ने जानते हुए अध्येवंसांन और 
राग ढ्वं पे कर्म आदि फो जीव कह वं्तें हैं। जीवसे अंपरिचित कोई नहीं है । 
कोई आत्मासे किसी रूपमें परिचित है, कोई किसी रूपमें। यह मैं हें, शरीर 
मैं हु-- ऐसे ज्ञानमें कुछ विवेक तो आया । दो बात तो कह दी, सो ऐस। नहीं 
इसे देखते ही में हं---यह प्रतीति होनेमें मोहका जंकड़ाव हुआ। यह मोह 
. उन्‍हें क्यों बना ? इसलिए कि उन्हें जीवकी पहिचान तो थी ही नहीं। जो 
गैहें और कूड़ाको समझ नहीं पाया, उसके लिएं कूंड़ा भी गेहूं है भौंर पारा 
गेहूं भी कूड़ा हैं । ः 
इन गाभाओंमें श्रागे अनेक और सूक्ष्म भी भाशझ्छायें होंगी। तीत्र और 
मन्दः जो आत्मामें गुण हैं, वह तो आत्मा होगा यहाँ तक शिष्य भ्रदन करेगा। 
अब दूसरा विमूढ महानुभाव कहता है कि फर्म ही जीव है; कर्मसे झतिरिक्त 
कोई जीव: नहीं है। देखो भैया ! क्या. इसने अत्यन्त सुक्ष्म इस पौदूगलिक 
कर्मका अंद गम करलिया ? नहीं, उसको लक्ष्य करके यह ऐसा नहीं फह रहा, 
किल्तु यत्किमपि कुछ तो कर्मके नामपर मान रहा है। वह उसी विकल्पित 


कर्मको आत्मा मान रहा है । 
जिस कमको यह मोही जीव जीव मान रहा है उसे यह श्रवादि अनन्त 


समभता है। अनादि अनन्त समझे बिना किसीको जीव माना ही नहीं जा 
सकता, क्योंकि अपनेको अध्भू व कोई नहीं मानता । अद्न्‌ वक्तों भी आत्मा माने 
तो उसे ध्र॒ वत्वरूपसे ग्रद्धीकार किए विना आत्मा नहीं मान सकता । शझ्नतादि 
अनन्त जिसके पूर्व और अपर अवयव हैं ऐसे एक संसरण रुप क्रियासे सेलता, 
लीला करता, विलास करता जो कम है वही जीव है। इसे भी ऐसा ही दीसता 
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कि जैसे ऋष्णतासे अतिरिक्त कोई अ्रद्भार फज्भार कुछ नहीं इसी तरद इस 
कर्मसे अतिरिक्त श्रात्मा फात्मा श्ौर कुछ नहीं है । 


ज्ञानचेतनाका अनुभव न कर सकनेसे कितने ही मोही जीव किस किसको 
' झ्रात्मा मान बैठे.हैं, कोई अ्रध्यवसानकों आत्मा कहता है तो कोई कम को 
श्रोत्म, कहता है । न्ञानचेतना वह स्थिति है, जिसमें रागादि विकल्पोंका अनुभव 
नहीं होता है। निविकल्प ज्ञानमात्र निजचेतन्य तत्त्वको ही में देखता हूं भौर 
करता हूँ, इस प्रकारका अ्रनुभवनमात्र ही ज्ञानचेतना है । ज्ञानके विकल्पको ज्ञान 
चेतनाका अविरोधी भाव कह सकते हैं ॥ 
विकल्प दो प्रकारके होते हैं:--(१) ज्ञानका विकल्प भौर (२) रागका 
विकल्प । जगतमें जो जैसे पदार्थ हैं उस तरहका प्रतिवेदन हो जाना ज्ञानका 
विकल्प कहलाता है। ज्ञानका विकल्‍प ज्ञानका लक्षण है। रागका 
विकल्प आरात्माकरा लक्षण नहीं है। रागका विकल्प ज्ञानचेतनामें बाघक है ॥ 
स्तेह, मोह होना भी ज्ञान चेतनामें वाधक है । ज्ञानका विकल्प राभी आत्माश्रों 
के साथ चलता है ( रागका विकल्‍प मोह और राभमें चलता है। जितने काल 
ज्ञांनचेतनाकी अनुभूति रहती है; उतने काल “उपयोग बदलता याने विपम 
होता नहीं है । अतः वह उपयोग भी निविकल्प है। जीवदा साथी ब्रह्मज्ञान 
है। आत्माका ज्ञान होना, यह स्थिति जीवका मित्र है। इसके अतिरिक्त 
दुनियाँमें श्रपणा कोई साथी नहीं है। मोहमें ऐसा विश्वास हो जाता है कि 
पुत्र, मित्र, कलन्न॒ आदि सब मेरे हैं, मेरे श्राज्ञाकारी हैं और मेरा कल्याण 
करने वाले हैं। परन्तु उस मोहीको यह मालूम नहीं कि वे, सब स्वतन्त्र पदार्थ 
हैं, उनका परिणमन उनमें ही होता है, उनका परिणमनः भेरेमें नहीं हो 
सकता हैं। उनके स्वार्थभ जब कोई बाघा आती है, फिर कोई ध्यान नहीं 
रखता है । भ्रपनी निविकल्प परिस्थितिमें स्थित झ्रात्मा-श्रात्मामें ही रमे तो इस 
जीवका आत्मा स्वयं साथी है। परके स्मरणसे कभी कहीं शान्ति नहीं मिलेगौ, 
शांति मिलेगी तो अपने ही आपमें मिलेगी । सर्वत्र चले जाओ आपके लिये 
आप ही जिम्मेवार है । इस जगतमें मेरे सिवाय मेरा कुछ नहीं हैं ।-ऐस्ी 
वस्वुकी स्थिति है। जो धनके भुकावमें है, उन्हें क्लेश हो क्लेश है । जो अपनी 
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ओर भुका हुा्रा है, उसे शान्ति, सन्‍्तोप व थैये है । 
ज्ञानी जीवके ज्ञानचेनना सतत होती है:--- 

यदि यह विद्वा हो जाये कि मैं श्रमुुकका कर्ता हूं तो जीवकी जान 
चेतना छूट जायेगी । यदि ऐसा मिथ्या विश्वास नहीं है तो जीवकी ज्ञान 
चेतना ज्योंकि त्यों बनी रहती है, उसका लेश भी नहीं विगड़ता है। यदि कोई 
यह प्रत्तीति करे कि में परका स्वामी हूं परका कर्त्ता भोक्ता हूँ तो उद्चकी 
ज्ञान चेतना नष्ट हो जायेगी | परन्तु जब तक यह्‌- श्रात्मा अ्रपना विश्वास सही 
रखता है तब तक उसे कैसे परबुद्धि कहा जा सकता है। यदि यह ज्ञानी परका 
भी ज्ञान व राग करे तो भी इसकी ज्ञान चेतना लुप्त नहीं होती । जो आनन्द 
अपने प्रनभवमें है, वह आनन्द संसारके सब संग्रहोंमें भी नहीं है । 


प्रदन--ऐसी स्थितिमें जबकि सम्पग्हष्ठि वाह्यकी स्थिसिमें हूँ, तो क्‍या 
जीवके उपयोगमें बाह्य श्र नही होता है ? 

समाधानः--ज्ञानोपयोगका स्वरूप ही ऐसा है, शानोपयोगकी महिमा ही 
ऐसी है कि निश्चयसे वह केवल स्वका प्रकाशक है, परका नहीं । व्यवहारसे 
वह ज्ञानोपयोग स्व और पर दोनोंका प्रकाशक है। कभी कमी सम्यग्इण्ठिका 
उपयोग वाहामें भी जाता है, परन्तु उसका उस्त समय भी आत्माकी ओर 
उपयोग है, अतः उसे बाह्ममें श्रासक्ति नहीं रह-सकती है । सम्यरदइष्टिके जोवके 
सम्यकत्वके माहात्म्यसे सम्यक्त्व उत्पन्न रहता है। सम्यर्इप्टि ज्ञानमें 
एक प्रकारकी ऐसी विशुद्धता आ जाती है कि उसको विपरीत विश्वास बनाय 
भी नहीं वनता । जैसे किसीसे कहा जाये कि तुम एक मिनट को मानलो यह 
चीज हमारी नहीं है, मिध्या5ष्टि कहेगा कि कैसे मानले कि यह चीज हमारी 
नहीं है, किन्तु ज्ञानीमें इसके विपरीत होता है। देखो दोनोंमें कितना अन्तर 
है ? अतः ज्ञानी न स्वके विपयमें औौर न परके विपमसे उल्दा विष्वास करता 
है। ज्ञानीके भी विश्वांस है कि मेरी सम्पत्ति मेरे लिए ही है, मिचनेः लिये 
नहीं है । ओर, करता है मित्रो अनुराग । सम्पर्द्प्टि जीवके विश्वास भी रहे 
और पुत्रमें राग भी रहे तो क्या ऐसा नहीं हो सकता हैं ? उल्दीं बात जिदन्र 


् 
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दिन आ पड़ेगी कि यह पुत्रादिके विना कुछ नहीं है, उस दिन ज्ञान चेतना 
नष्ट हो जायेगीं। जब तक सम्यकक्‍त्व है, तव तक ल्लायिक सम्यग्दर्शन क्षान्योपद् 
मिक सम्यक्व और भ्रौपशमिक सम्यवत्वके लाभ प्रायः एक से हैं। उपणम 
. सम्यक्‍्त्वकी अन्त हुते स्थिति है। क्षाषयिक सस्यवत्वकी संसारमें ३३ सागर 
स्थिति है । क्षयोपशम सम्यक्त्वमें सूक्ष्म चलादि दोप हैं । इतना ही अन्तर है। 

जिस प्रकार जिस समंय आत्मा क्पने विपयमें उपयोग करता है, उस 
समय आत्माका. श्रात्मज्ञान कहलाने लगता है और आर्मा प्रय हो जात्ता है, 
चहां पर भी वह स्वकों जानता है। परमें उपयोग हो तवभी वह स्वकी प्रतीति 
से च्युत नहीं होता: है। प्रय वहां पर वही खुद होता है। 

जैसे देहातोंमें वच्चे खेलने चले जाते हैं, रात होनेपर घर आना ही 
पड़ता है । जब वे खेलमें थे, तव भी उनकी प्रतीति थी-कि हमारा घर यहां 
नहीं हैं, परन्तु उपयोग खेलमें था, यदि उनकी प्रतीति ही नप्ट हो जाती तो 
उनको घरकी याद आना ही. नहीं चाहिये थी | यही वात म्यग्यप्टि जीव 
के है, प्रतीति वनी रहती है और उनका उपयोग अन्‍्यत्र -रहता' है-। सम्यग्दप्टि 
के राग होता रहता है, परन्तु उनके प्रतीति ऐसी है कि हमारा राग नहीं है । 
जैसे कोई किसोके: मर जाता है, उसको प्रतीति तो बनी रहती है कि यह 
हमारा कुछ था ही नहीं, परन्तु आ्रांसू तो वहाने ही' पड़ते हैं। बसे ही -इस ज्ञानी । 
आत्माको प्रतीति तो वनी रहती है कि रागादि अब मेरा नहीं है, मेरे स्वरसत 
उत्पन्न नहीं हुआ है तथापि उस उस प्रकारके उपादान निमित्तका ऐसा ही 
मैल हैं क्रि कर्मोदय उपाधिको निमित्त मान्न करके यह मलीमस योग्यतावाला 
जीव रागादिरूप परिणाम जाता है। जीवका स्वभाव रागादि नहीं है तव वाह्म 
पदार्थ जो रागरादि भावके विषय पढ़ते हैं वे जीवके क्या हो'सकते: हैं! आत्मा 
परसे राग नहीं करता । झात्मा परको क्‍या रंगेगा ! ह 


चाहे निजको जानो या परको परन्तु जिनका यथार्थ विश्वास है, उनके 
शुद्धोंपपोग है। आत्मा परको जाने या स्वको जाने--इससे - आत्मामें कोई 
विगाड़ नहीं है, परन्तु आत्मामें प्रतीति वदलनेपर हानि होती है। विपरीत 
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श्रद्धा होनेपर श्रधिक हानि कुछ न हो ढ्रो/उत्कर्ष भी नहीं होता है) “ 
में कुछ भी आओ, यदि उसमें उपराग ऑल उपयोग नहीं है तो श्रात्मको। 
उससे कोई त्रिगाड़ नहीं है। अपनी रिपयोश् मिको निर्मल बनाना है, ! 
सबसे बड़ा कत्तंव्य है । १५५ ० ८22०६ */॑ / 

हे भ्रात्मव्‌ ! तू चाहता तो यह था कि में सेदा (कर शुब कनी रहें 
विपरीत श्रद्धा हो गई, भ्रतः तू दुःखी हो रहो 
इन सातों तत्त्वोंकों तो देख। सातों तत्त्वोंके श्रद्धानका नाम सम्धरदंदन 
है। मोक्ष मार्मके विपरीत तत्त्वोपर आत्मरूप॑ ४ हित रूप श्रद्धा करनेका नाम 
मिथ्यादर्शन हैं । हैें'श्गत्मन्‌ ! तू अपनेसे विपरीत तत्त्वों में श्रद्धा न कर। 
जैसा जो पदार्थ है. उस पदार्थका वैसा श्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है,-विपरीत 
श्रद्धा करना मिथ्या दर्शन है । मेरा कोई कुछ नहीं है, ऐसी श्रद्धा करनेमें शानन्द 
मिलेगा-। यदि यह वात श्रद्धामें श्रागई कि निजका निज है और परके पर है 
तो आ्रात्माकां कभी कोई वियाड़ नहीं होना है। प्रत्येक पदार्थ केवेल अपने , 
आपकी परिणतलिसे ही परिणमता चला जाता है। यदि तुम अपनों जीवन 
सत्यकी श्रद्धाकें अनुकूल बनांग्रो तो तुम्हारा जीवन ठीक .चलेंगा ।* तुम्हारों 
किसीनेः कुछ' नहीं किया.। सबकी दूकानें अलग-अलग चल रही हैं, वे ही ग्राहक 
हैं, वे'ही;विक्रेता उसीमें से उनकी माल मिल जाता है, उसीमें से- माल चला 
जाता'है--ऐसी टूकान सबकी अ्रपनी-अपनी चल रही है । ऐसी प्रतीति करो 
कि सारे संसारमें में स्वतन्त्र एक हूँ । सबसे अपरिचित रहकर भी अपने भ्राप 
में परिशमता रहता हूँ । यह भी हमारा श्रम है कि यह मुझे पहिंगनतों,ह । 
किसीके द्वारा कोई पहिचाननेमें नहीं श्राता है। ऐसे' श्रपरिंचयमें रहकर यह 
आत्मा अपने आपमें परिरामता चला जा रहा है। अपने आपमें इसका उपयोग 
जम जाये तो इस जीवका कल्यारा हो जाए । 

ज्ञाताका स्वभाव जानना है । हमे और ग्यापका ज्ञान इतना कमजोर है कि 
अपने ज्ञानमें इट्टानिप्ट कल्पना कर लेते है। परन्तु इससे श्रद्धामें कोई विभिष्ठ 
गुण हानि नहीं होती है.। जितना भी बन्ध होता है। वह प्रतीति के भनुत्तार 
होता है। झापका विश्वास आपके झनुसार नहीं हो पाया तो चाहे कितनी 
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भी तपस्या करते रहो, सब व्यर्थ है। बन्‍्धकों रोकने वाला बआात्माका स्पर्श 
थाने अनुभव ही है। . 
यहाँ झ्रात्माके श्रसाधारण लक्षण न जानने वाले एवं परको ही आत्मा 
समभने वाले एक पर्यायमुग्धकी मान्यता बताई जा रही है कि वह अझ्रध्यवक्तान 
से पृथक कोई आत्मतत्त्व ही नहीं मान रहा है। उसका यह ठोक वजाकर 
कहना हो रहा है कि अध्यवसान ही जीव है। व्योंकि- इससे अतिरिक्त श्रन्य 
कोई जीव पाया ही नहीं जाता, जैसे कि कृष्णता (कालिमा) से अतिरिक्त श्रन्य 
कुछ अंगार है ही नहीं । यह दृष्टान्त भी इस चतुरने कितना चढ़िया दिया है 
जिसमें श्पना सारा भाव कलका दिया। अथवा यहाँ अन्य कोई कहने वाला 
है ही नहीं सो श्री पूज्य अमृतचन्द जी सूरिका कौद्यल देखो । अग्ृतचन्द जी 
सूरि सम्य्चष्टि, स्वानुभावी महापुरुष थे तभी मिथ्णत्वमें हो सकने बाली 
गलतियोंका भी ठीक ठीक वर्णन व उदाहरण दे रहे हैं। चुलका हुम्ना ही 
पुरुष उलझन व सुलमनोंकी यथार्थ प्रतिपादनद कर सकता। पर्वायमूढ प्राणी 
सिथ्यात्वका यथार्थ वर्णव वया करेगा वह तो बेहोदा है। देखो यहाँ अंगार 
द्रव्यस्थानीय है और क्ृष्णता 'विकारस्थानीय है। मूढकी मान्यता है कि जँसे 
कृष्णतासे अतिरिक्त श्रंगार कुछ नहीं है इसी तरह अ्रध्यवसानसे अतिरिक्त 
भ्रात्मा कुछ नहीं है । अंगारकों चुकाकर दे” लो कालिमा मित्रेगी सो जलते 
अंगारमें भी कालिमाके अतिरिक्त कुछ नहीं है। कोयलाके सारे पर्द खोल. 
'लो, घो धो करके देखलो, कलिमासे अतिरिक्त कुछ नहों है। अंगार जलतेकों 
भी कहते हैं, बुकेको, श्रधजलतेको भी कहते हैं। कहीं भी देख लो कालिमासे 
श्रतिरिक्त वह कुछ नहीं सो जैसे कृषप्णताके सिवाय श्रद्धभार फन्नार कुच नहीं। 
इसी तरह अ्ध्यवसानके अतिरिक्त आत्मा-फात्मा कुछ नहीं, ऐसी विभावमूढकी 


मान्यता है। वह खुलासेमें इस तरह नहीं कह पाता किन्तु भुकता इसी कृतत्त्व 
की शोर है । 
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ज्ञान विकल्पसे सम्यवंत्व की क्षति नहीं':-- 
सम्यवत्वमें बाधा, ज्ञानके विक्ल्पोंसे नहीं आती है । ज्ञानका विकल्प माने 
चीज ज्ञानमें श्राना। चीजके ज्ञानमें श्ानेसे सम्यवत्वकों ' क्षति नहीं पहुंचती 
है। सम्यकत्वकी क्षति यही है कि या तो सम्यकत्व मिट जाये या संवर भ्रौर 


' , निर्जराकी हानि होजाये। आत्मामें रागद्रेप कपायादि भी होते रहें, मगर 


इनसे सम्यवत्वकी हानि नहीं होतीं है। यह बात जरूर है कि राग-द्व प मोह 


के आत्मामें परिणमनसे आ्रात्माका विकास रुक जाता है, रागादि आात्माके 


विकासको नहीं होने देते, उसमें बाधक होते हैं:--परन्तु सम्यवत्वको इनके होने 
से कोई हानि नहीं पहुंचती है । कपाय भी सम्यक्त्वका नाश नहीं करती हैं । 
कपाय होती रहें वार-बार होती रहें यंह परम्परा सम्यवत्वफे नाथ्का कारण 
बन सकती है, वहाँ भी उनसे सम्य॑क्त्वमें चाघा नहीं पहुंची । विपरीत श्रभिप्राय 
से ही सम्यक्त्वकी क्षति हुई रागादिक वाघक अवश्य हैं। भात्मोत्कर्पमें यहाँ 


तो केव्नल स्वरूपकी ६ष्टि रखकर वर्णन हो रहा है कि राग चरित्र गुणका 


* विकार है वह सम्यवत्वका विपक्षी नहीं। केवल सम्यग्दर्शन ही श्रात्माके 


उत्कर्पका कारण नहीं है, भ्रपितु चारित्र भी तो आत्माके सुविकासके उत्कर्पमें 
कारण है । हु 
कितने हो जीव जो विपरीत अभिप्रायमें पड़े हुए हैं, वे कहते है--अब्य- 
वसान ही जीव है। रागद्वेप आदि विभावोंसे कलुपित परिणमन अध्यदसान 
कहलाता है । राग्ादि परिणामोंसे मम्यकत्वका नाग नहीं होता, एनसे चारित्र 
की क्षति है। सम्पकत्वके कारण जो संवर निर्जरा होतो है, वह शागादिके 
होनेपर भी होती रहती है । सम्यकवके रहनेपर रागका रहना एक दोप है । 
परन्तु राग चारित्रपर आक्रमण फ्रता है, सम्यवत्वता घात नहीं कर सफहता 
है। आत्मामें जो रायादि परिणाम पाये जाते हैं, उसे शध्यवसान कहते हें 
रागादि भाव बुद्धिपूर्वक हों, या भ्रदुद्षिपूर्दद हों, समभमें झाते को गा न पश्राते 


रद्द का 
7 


, हों--रागादिसे कलुपित जो प्रिया है, उसे अ्ध्यवत्तान कहते हैं ॥ सिस्पा- 


इष्टि जीव अध्यवसानको जीव मान बैठा है। क्लोध मान-माया-लोभम-रागनंप, 
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हे 


मद मोह भय करते हुए उन्हें यह प्रतीति रहती है कि यही (क्रोघादि) में 
उसके आगे पीछे रहने वाला भी फोई है, यह भी उन्हें खबर नहीं रहती 
सम्यक्त्वमें चैतन्यमात्रकी ही प्रतीति होती है, रागादिक परिणाम मैं हूं 
प्रतीति सम्यक्‍्त्वमें नहीं होती है । 


हूँ 
है। 
+ मेहे 


नस 


शंका--श्रात्मामें चेतन्यकी प्रतीति होने पर रागादि कैसे हो सकते हैं / 
समाधान--जैसे जब किसीका कोई इप्ट गुजर जाता है, वह भोजन भी करता 
है; सोता भी है, परन्तु प्रत्येक समय इषप्टकी शोर चित्त रहता हैं। भोजन 
करते हुए भी उसे इप्टकी प्रतीति है, लेकिन भोजन भी करता ही हैं। इसो 
प्रकार सम्थग्यष्टिके प्रतीति तो चैतन्य स्वभावकी है, कदाचित्‌ आत्मा 
रागादि भाव भी आये, परन्तु उनसे श्रात्माका विद्येष विनाड़ नहीं है। आात्माका 
विगाड़ है तो विपरीत श्रभिप्रायसे है। वह राग जिस समय घनिष्ठ हो जाये 
कि विपरीत श्रभिप्राय उत्पन्न करने लगे तो सभ्यक्त्वमें तब बाघा होती हैं । 
रागादिभाव चार जातिके होते हैं--(१) अनन्तानुवन्धी, (२) श्रप्रत्यास्याना- 
वरण (३) प्रत्यार्थानावरण (४) संज्वलन | अ्रनन्तानुबन्बी राग तो मिथ्यात्व 
को पोषताः है, संसारवन्धन कराता है । शेष राग उपभोगके हेतु तो हैं परन्तु 
संसार-वन्धन नहीं कराते अर्थात्‌ मिथ्यात्वको नहीं पोपते । अनन्तानुवन्धी न्तानुवन्धी 
राग आदि परिणाम विपरोत अभिप्रायके उद्भावकः ही हुए, लेकिन सम्यवत्वका 


वाघक विपरीत अभिप्नाय ही है। ऐसा सम्बन्ध होनेसे श्रनन्तानुबन्धी भी 
सम्यक्वकी घातक हुई । 


राग-ढं प-मोहादि जो अध्यवसान हैं, उनमें ही मानना कि यही में हूं यही 
विपरीत भ्रभिप्राय है । राग भी विपरीत अभिप्नाय हैं; परन्तु राग मिथ्या श्रद्धा 
नहीं है ) स्वरूपपर इष्टि दो, राग्र मिथ्या श्रद्धा नहीं हैं। राग राग हैं,.राग: 
. चारित्र गुशका विकार है, परन्तु वह मिथ्या श्रद्धा रूप नहीं हैं । जीवेका- स्वरूप 
* अध्यवसान मानने पर भुक्ति फंसे हो? कोई कहता है कि अध्यवसान:ही 
जीव है। जैसे हमको उसने ऐसा क्‍यों कह दिंया:? ' ऐसा विषाद किया तो 


इसमें राग प रूप परिणमन ही “हम” हूं यह श्रद्धा।निइचित समंभी गई। 
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असमानजातीय व्येश्वन पर्याय ही उसका हम है। राग हपसे कलुपित जो 
परिणाम हैं, वही “जीव” है, ऐसी मोहियोंकी कल्पना है| वे कहते हैं, जैसे 
कोयलेसे कूलापन अलग नहीं है, उसी प्रकार राग द्वेप मोहसे अलग आत्मा 
है ही क्या ? भ्रतः राग दवप होना ही त्तो जीव है। कोई लोग कहते हैं कि 
रायादिक मलके: रूपसे ज्ञान होना ही जीव है । जैसे अंगारेसे “कालापन” कोई 
-अलग चीज नहीं है, इसी तरह आत्मासे भिन्‍न राग-ह प-मोह नहीं है भौर 
रागादिसे भिन्‍न आत्मा नहीं है । श्रतः: में जानता हूँ कि रागादि परिणाम ही 
आत्मा हैं। 

(एक वार देहलीमें जब हम थे तो किसीने आचार्य श्री नूर्येसागरजों 


महाराजसे जिक्र किया कि:>--) 

“राग-द्वेप आत्मासे कतई नहीं छूटते हैं और राग-द्वेपके मन्द पड़नेपर 
मोक्ष हो जाता है ।” यद्यपि प्रश्नकर्ताने यह प्रश्न हंस करके किया, परन्तु यह 
जचा कि उन्हें यही प्रतीति है कि आत्मासे राग धवप कभी छूटते नहीं हैं, जब 
रागादि अत्यन्त कम हो जाते है, यही मोक्ष है। उनकी ऐसी प्रतीति वनी थो 
श्रतएव वे इस भूलपर भ्रष्ट हो गए । | 

जशञानस्वभावकी कलक विना पर्यायवुद्धि हो रहती है । उत्त अभ्रवस्थामें यही 
श्रद्धा हो; जाती, है कि रागरादि से श्रलग जीव है ही नहीं । सम्यक्त्वके लिए हानि 
यही है और यही सम्यक्त्वका दोप हैं। राय हप भाव सुम्यवत्वके दोप नहीं 
और न ज्ञानके विकल्प ही सम्यक्त्वके दोप हैं। सम्यक्‍त्वक्ा दोप, सम्पक्‍-दन 
पूर्णतया विनाश हो जाना या कुछ क्षति हो जाना हो सम्बबनचता दांध हूँ 
संवर निर्जंरा न होना, यही सम्यकत्वका दोप है । यह तो सम्बक़्तथका सीद 
दोप है। पापवन्धफी अपेक्षा पृण्यबंध भी कम होने लगना बहू भी सम्यक्तरव 
का दोप है। सम्यक्त्वके रहते जो वन्ध होता है, वह विशेषता पुण्सत्रंध है। 
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यदि पुएयवंधकी कदाचित्‌ कमी हो जाय झौर परापयंध हो जाय, एतावतापि 
भैया ! सम्यक्त्वमें कोर्ट हानि नहीं है। प्रापवंध होनेसे सम्यक्‍स्वर्मे को 
होने लगा, 


हानि नहीं है, मगर जहाँ पृण्य कम होने लगा और पाप सछिकः 
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इससे सम्बवत्लकी हानि है। एक बार गिर जाना उतना बुरा नहीं, 
जितना गिरते जाना बुरा है। गिरते जाना माने निरन्तर गिरना 
है। गिरते ज़ानेमें वेहोशी है। श्रतः निरन्तर गिरनेस सम्यक्तमें हानि है । 
जैसे वरसातमें पैर फिसलना “गिरना” है। मगर फिसलते जाना यहू निरल्तर 
गिरते जाना है। पाप सम्यल्‍ष्टिके भी होता है, मगर पाप निरन्तर होते रहने 
और पुण्य कम होनेमें सम्यक्त्वकी हानि है। पापके होनेमें हानि नहीं है, मगर 
पापके उत्कर्ष और पुण्यके अपकर्पमें हानि है। प्रण्यका निरन्तर अपकर्ष होने 
लगे यह भी सम्यक्त्वकी हानिका कारण है। 


सम्यक्त्वकी उत्पत्ति होना या सम्बक्तमें क्िन्हीं अंशोंका चढ़ना, या निर्जरा 
संवर विशेष रुपसे होने लगना--ये सब सम्यवत्वके ग्रुणा हैं। क्षयोपदम 
सम्यकत्वसे क्षामिक सम्यवत्व होगया यह सम्पक्‍त्वका गुण है । 


ज्ञानोपयोगमें श्राकार बनता है। इस आकारके वननेसे सम्यवत्वकी क्षति 

नहीं होती | ज्ञानोपयोग न सम"वत्वके गरुणका कारण है, और ना दोपका 
कारण | क्योंकि ज्ञान और सम्यवत्व ग्रुण न्याये-त्यारे हैं। ज्ञानकी क्रियासे 
सम्यक्त्वमें गुर दोष नहीं पड़ता है। सम्यवत्वकी हानि होना, पाप चढ़ने लगना 
पुण्य घटने लगना--ये सब सम्यक्त्वके दोष हैं सम्यक्त्वकी क्षेतिके कारण हैं। 
दर्शंनमोहनीयके नप्ठ होनेसे जो परिणाम होता है, वह सम्यक्त्व है । "जैसे 
एक दपंणमें तेल लगा है, कुछ मटमैला सा हो रहा है, उसकी सफाई करदी तो 
वह सफाई क्‍या चीज है ? सफाई जो स्वच्छता है, उसके होनेपर जो चमक 
आई, उसे सफाई कहते हैं। तम्यक्त्व श्रात्माकी सफाई हैः--जिस सफाईके 
होनेपर ज्ञान गुण प्रकट होता है, वह सफाई दर्शंनमोहनीयके भ्रस्त होनेपर 
होती है । ज्ञान न सम्यक्त्वरूप परिणमता न मिथ्यारूप । सम्यक्त्वके साथ 
रहनेवाले ज्ञानकों सम्यक्‌ कहते हैं, और मिथ्यात्वके साथ रहनेवाले ज्ञानको 
मिथ्या कहते हैं। जैसे काँचके हरे गिलासमें पानी हरा मालूम पड़ता है लेकिन 
पानी हरा चढों है। उसी प्रकार ज्ञान मिथ्यात्के साथ मिथ्यारूप मालूम 
_ पड़ता है और सम्यवत्वके साथ सम्यक्रूप । ज्ञानका काम है, जानना । जैसे 
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कोई मुनि है, उसके सामने उसका गृहस्थावस्थाका पुत्र जाये तो वह उसे जान 
मात्र लेगा, उसमें विकल्प नहीं करता, यदि कोई ग्रहस्थ हो तो वह पत्रकों पत्र 
तो जान जाता है, परन्तु उसके साथ वह विकल्प भी करता है कि यह मेरा 
पुत्र है। भगवानका काम तो जाता द्रष्टा रहना है, लेकिन मोहियोंके मिथ्या 
श्रद्धा विशेप है| ज्ञान तो बेचारा सरल है, उसका काम तो जानना मात्र था 

लेकिन जानकर उसमें विकल्पादि होना मिथ्याज्ञानके व्यपदेशका कारण हो जाता 
है। भगवाच्र्‌ में और हमसे कम बढ़का फर्क हैं। भगवान्‌ तो पदार्थको जानते 
मात्र हैं, हम उसमें विकल्प भो ता करते हैं यही हमारा विशेष जानना है । 
जीवका कल्याण अश्रकल्याण भ्रस्तित्व गुणके परिणमनसे नहीं है। श्रात्मद्रब्यके 
साधारण ग्रुणोंके कारण झरात्माका भला बुरा नहीं है। योगके परिणमनसे भी 
आत्माकी भलाई-बुराई नहीं है। श्ररहन्त भगवानका कितना योग चलता है, 
परन्तु योगके परिणमन होनेसे उनमें कोई हानि नहीं पहुंचती | श्रात्माके अन्य 
गुणोंके परिणमनसे भी झरात्मा ) बुराई नहीं है। श्रात्माकी बुराई सम्पवत्व 
और चारित्रगुणके विकारसे हैं। सम्यक्त्व भौर चारित्रके विगइनेपर आत्मा 
की हानि हुई। जहाँ सम्यक्‍त्वकी हानि हुई, वहाँ राग द्वप मोद्यादि हूँ 

परिणमते है। बहाँ वे स्वयं वह है ऐसी प्रतीत्ति होती हैं। जैसे कोर्ड बच्चा 
घाय या ठविनीके द्वारा पाला गया, वह उत्ती धायकों या ठगिनीको अपनी मा 
समभता है और कहता है। परन्तु कुछ बड़ा होमेपर मालुम पड़ा कि किसी 
ठगिनीने हमें पाला पोसा है, तो उत्त धाय या ठनिनीके प्रति प्रतीति हो झाएगी 


कि यह मेरी माँ नहीं है, परन्तु छुछ परिस्थितियां ऐसी £ उससे ५८ गुरन्तत 
नहीं छूट त्कता और गगी दावा रहेगा, ग्गर ज्ञान ने ही उसना 
प्रतीति बदल गई कि यह मेरी मा नटटों है। इसी प्क्‍रकार इस मंसारमभे रहने 
वाले जीवकी जब प्रतीति बदल गई दि में एक. घुद्ध हैं, चैतन्य मात आत्मा 
हैँ, जानना-देखना मेरा स्वभाव है, दु्नियाके समस्त पदार्थ मेडेसे सन्‍नर्ह उस 
जीयोंकी पर पदार्धसे बुद्धि हट जाती है और रददी प्रद्दीतति होगे सगतीं। 

री मैं वि इनजा स्यान नएयों हो पाता । राग रोष 


फिर भी छट्ट परिन्थितियाँ ऐसी 
की परिणततियाँ आत्मामे होते परन्त इससे सम्पयत्वझा दियाए सिने शाला 
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नहीं है। सम्यवत्वकी क्षति मिथ्या अभिप्रायस होती हैं। राग 


लगना मिथ्या प्रभिप्रायका वारण बन जाता है। अ्रतःराग-दवप भी नह 
करना । फोई कहता है छि कर्म विचना, बह्मा, विधि-यही एक जीव है, इसःे 


के 
बी 


अतिरिक्त श्रन्य कोई जीव नहीं है। जो लगातार संसारवी परम्परासे 
करता हुआ चला आया है, वही जीव है। यह कर्म संसारमें लेलता हुआ चल 
आया, इसमें कर्मका दया विगाड़ ? क्षति तो आत्मा की हुई तभी तो यह 
की क़ीड़ा कहलाई। बहुतसे जीव कहते हैँ कि फर्मके अतिरिक्त हमें चेतन 
वगैरह दिखाई नहीं देता है। भैया ! सम्यवत्वकी हानि होनेपर जीोवके कँसे 
भाव हुए--इसका ही तो वर्णन चल रहा है । 

कोई अन्तरात्मा कहते हैं 


अबरे अज्यबसाणुंस तिव्बरमंदाणसावरगं जीव | 
मण्णंति तहा अवर णोकम्मं चावि जीवोचि ॥४०॥ 


अन्य अज्ञानी जीव अध्यवसानोमें तीत्र मंद अनुभावोमिं गत जो है। उसे 
जीव मानते हैं तथा भ्रन्य अज्ञानी जीव नो कर्म (शरीर) को जीव मानते हैं । 

यह एक तीसरा विमूढ पुरुष है जो जरा और चतुरसा है, इसके आशयमें 
यह वंठा हैं कि अध्यवसान कोई त्ीव् अनुभागवाला हैं, कोई मन्द अनुभाग 
वाला है तो ये विशेष अनुभव तो मिटते चले जाते हैं तभी तो दीत्से मन्द और 
मन्दसे तीत्र होगा, परन्तु मैं (आत्मा) तो मिटने वाला नहीं सो अध्यवसान ही 
जीव नहीं है, किन्तु अ्रष्यवसानकी संतान जीव है । इसको भी अ्रव्यवसानके 
अतिरिक्त तो कुछ मिला नहीं झौर अध्यवत्तान कुछ बदलते दिखे साथ ही 
अव्यवसान अनादि अनन्त दिखे ऐसी स्थितिमें भ्रध्यवसानकी संतानकों जीव 
मान लेना प्राकृतिक वात है। कालिमाके अतिरिक्त कोयला क्या, कालिमाके 
अतिरिक्त अद्धार क्या ? इसी तरह अ्रध्यवस्तनानकी संतानके अतिरिक्त आत्मा 
भी कुछ नहीं है 

भैया ! विज्ञानवन परमानल्दमय निज प्रभुको प्रभ्भुता भूलकर यह जीव 
कसी कंसी पर्यायक्ों घारण करता है, कैसा कैसा वरवाद होता है। मुफ्त 


), ;॥ रह 
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अममें दुःखी होता है यह । भात्मनु ! भव तो दृष्टि करो श्रपने प्रभुकी भोर । 
पूर्व गाथामें वतलाया था कितने ही मोही जीव अ्रध्यवसानको झात्मा मानते 
हैं। कितने ही लोग कुछ ज़रा विवेक करते हैं सोचते हैं कि भ्रध्यवसौन परि- 
णा . बदलते रहते हैं यह तो जीव नहीं है, परन्तु उन परिणांमोंमें जो तीब्र 
मन्द त्रिपाक होते हैं, उनमें जो रहता है, वह जीव है। तीब्रमन्द फ़लोंकी जो 
परम्परा है, वह जीव है । क्रोध जीव नददों है, परन्तु क्रोधकी जो सन्ततति है, 
वह जीव है। तीज्नमन्द और मध्यम जो फल हैं, इन तरीकोंसे होते वाले नाना 
प्रव१र के अध्यवसान हैं उनमें रहने वाला जो संतान है वह जीव है । राग-जीव 

हीं है, अपितु रागकी जो सन्तति है, वह जीव है। क्योंकि राग-हप झ्रादि 
विभावकी सन्ततिसे भिन्न कोई जीव नहीं है । राग-द् पसे भिन्‍न जीव मिल सकता 
है, परन्त राग-द्व पकी सन्तानके अत्तिरिक्त जीव नहीं है, ऐसा लोग कहते हैं। 
ज॑से शरिकवादी लोग कहते हैं कि आत्मा नया-नया पैदा होता रहता है, एक 
ही श्रात्मा लगातार नहीं रहता है । वर्तमानमें जितनी हालतें हैं उनका उतना 
ही आत्मा है। विचारोंका नाम ही आत्मा है। उनसे यह पूछा जाय कि जब 
विचारोंका नाम ही जात्मा है तो एक क्षणके वाद दूसरे ही क्षण एक दम विरुद्ध 
विचार क्यों नं च ते, अनुकूल विचार ही क्यों भाते है ? जैसे दीपक जल 
रहा है, वह भ्रनेक हैं। जितनी तेलकी बूद हैं उतने ही दीपक हैं। एक बू'द 
जली वह एक ज्योति है, दूसरी बूंद जली, वह दूसरी ज्योति है। वे ज्योति 
अनेक हैं। परन्तु वे एक ही वयों मालूम पड़ती है ? लोग दिया जलाते हैं कि 
लगातार वे बूदें जलने लगती हैं । लगातार जलनेके कारण वे एक मालूम पड़ती 
हैं। तो इसमें लगातारनेका अर्यात्‌ सन्‍्तानभी तो जानता है इसी प्रकार 
विचारोंका नाम पश्रात्मा है। एकके वाद दूमरा, टूसरेके बाद तीसरेके ब्रमसे 
विचार भाते रहते हैँ झ्ततः मालूम पत्ता है दि. विचार एक ही झाया | इस 
प्रकार विचार भ्रनेक होते हैं । उन चारोकी जो सम्तान है वह जीव है। 
ऐसा भी कोई कहते है। विचार, राग, मोह झादिको देख-देख मोही जीव फहता 
है कि रांगकी जो सन्तान चलती है, वही जीव है। इस प्रकार झास्माक्रों न 
जानने वाले मोही जीव आत्माके ' विपयमें कहते हैं कि भ्रध्यवसानकी 
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सन्‍्तानें ही जीव है, वर्योफि इनके श्रतिरियत हमें पोई जीव नहीं 
है। कितने ही मोही कहते हैं दिः शरीर ही जीव है । 
कोई जीव नहीं है। जो नया बने, जो प्रराना बने-स प्रदार प्रमात्तमा 
जो शरीर है, वही जीव है, इसके भ्रतिरिवत्न जीव नहीं है-- ऐसा प्रात्माकों द 
जानने वाले कहते हैँ । 

यह एक चौथे प्रकारका विमूढ़ पुरप है। यह घरारफों ही ीब मानता । 


उनमें भी कौई ठवकेके मूढ़ हैं, कोई चतुर भूढ़ है। भोले मूद्त तो इस शर 


न्ग्व 
बह 
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५... 
डॉ 
हु 
ध्प् 


ष्ु रा 
ही जीव मानते हैं। णरीर मिट गया तो जीव मिट गण, घरीर होगया त्तो 


लो, जीव होगया ऐसी बुद्धि इनकी है। परन्तु जो चबुर चोगे विमूद्र है 
कहते हैं कि नई पुरानी श्रवस्थामें प्रवर्तमान जो नो कर्म (घरीर) है यह जीय 
है। यह शरीर सामान्यको जीव कहरहा है। उत्तके नए नए भधादुर्माव अयवा 
विकास चलते रहते हैं। उन विशिष्ट शरीरोंका सन्तानभूत अथवा उन विशिष्ट 
शरीरोंमें व्यापक जो नोकर्म (धारीर) है बह जीव है दसके आशयमें । सो जैसे 
कऋृष्णताके भ्रतिरिक्त कोयला और कुछ चीज नहीं है इसी तरह नोकर्मके भ्रति- 
रिक्त जीव और कुछ चीज नहीं है । 
भैया ! यह तो ज्ञानियोंकी भाषामें अन्ञानियोंकी बात बताई जा रही है । 

ब्ज्ञानी थोड़े ही जानता है कि यह नोकर्म है यही जीव है। वह तो उसको 
लक्षित करके यही मैं हूँ ऐसा श्रनुभव करता है । यदि कोई नोकर्म समके तो 
कर्म भी समफना होगा फिर और आगे बढ़ना होगा । प्रिय श्रात्मन्‌ ! अपनेपर 
भ्रव तो दया करो इन शरीर विडम्बनाको ही आात्मसर्व स्व मानकर वयों अपार 
कष्ट उठा रहे हो। वाह्मसे नेत्र बन्द करो अपनेमें ज्ञानलेन्न खोलो पात्मा 
स्वसंवेध चीज है। यहाँ लौकिक तकसि शौर इच्द्रियोंस श्रात्माको जानना 
चाहते हैं। शरीरका नाम नोकर्म इसलिए कहा गया कि सुख दुसके साम्त 
कारण कर्म हैं, उसी प्रकार प्रायः दुखका कारण दरीर पड़ता है। नो ८ ईपत्‌ 
थोड़ा। जैसे कर्म सुख दुखके कारण हैं, उसी प्रकार शरीर भी सुख दुखका 
कारण है। ऐसा नहीं क़ि नोकर्म के बिना सुख दुखका कर्म को पूरा भ्रधिकार 
हो जाये । सहयोग सम्बन्धी जैसे कार्य नोकर्म (शरीर) करता है। नोकर्मसे 
भिन्‍न हमें कोई जीव दीखता ही नहीं, ऐसा किन्‍्हीं लोगोंका कहना है ! 
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शरीर ५ प्रकारका हैः--श्रौदारिक, वैक्रियक, आाहारक सैजस भर 
कार्माण। शंकाकार जो कहरहा है, उसके लक्ष्यमें प्रन्तिम चार शरीर नहीं हैं, 
केवल औदारिक शरीर है। धांकाकार तो भौदारिक शरीरको ही लक्ष्य करके 
कहता है कि शरीर ही जीव है। कोई यदि चतुर शंकाकार होता वह कहता 
कि तैजस और कार्माण शरीर रूप सूक्ष्म नोकर्म जीव है जो कि जीवके साथ 
ः प्रति समय लगा रहता है वह स्थूल शरीर भ्राप्त होनेके कारण बनते हैं, वह 
निरन्तर रहता है भ्रतः शरीरसे भिन्‍न जीव है ही नहीं। जो पुनर्जन्म मानने 
वाले हूँ, वे कहते हैं कि तेजस श्र कार्माणके श्रलावा जीव रहता ही नहीं है । 
जो पुनर्जन्म नहीं मानते हैं, वे कहते हैं कि शरीर नष्ट होता है तो जीव भी 
नष्ट होजाता है और शरीरके उत्पन्न होनेपर जीव भी उत्पन्न होजाता है । पश्च- 
तत्त्व (भूमि जल, पावक गगन, समीर) से भ्रलावा कोई शरीर नहीं है । 
शरीर ही जीव है, ऐसा कितने ही श्रात्माको न मानने वाले जीव कहते है । 
श्रभी तक श्राचाय॑ महाराज वे बातें बता रहे हैं कि जिन्हे मोही जीव सोच 
सकता है । 
झात्मतत्त्वके अनभिज्ञ किसी किसी प्राणी की मान्यता है;--- 


गाथा ४१ 
कस्मस्सुदय जीव॑ अबवरे कम्माणुभायमिच्छंति । 
तिव्यचणमंदत्तण गुणेहिं जो सो हवदि जीवो ॥४१॥ 


प्रन्य कोई फर्मके उदथको ही जीव मानते है तो अन्य कोई कर्मके शनु 

भागको जोव मानते हैं जो कि तीत्र मंद गुणोंदे नाना रुप है । कितने ही जीच 

कर्मके उदयको ही जीव मानते हैं । कैसा है वह उदय याने फच ? जो पृण्य 
और पापके उदयमें प्राकर जीव पर झाक्रमण करता है, उसीकों कितनेही लोग 

जीव कहते हैं। पृण्य पापके माने शुभ झौर शअ्द्ुभ भावके है। घुभ झौर झयुभ 

भावोंकेप्नतिरिक्त हमें कोई जीव नहीं नजर भ्ाता है । इन भावोंके प्रतिरिष्त भी 

क्या कोई जीव है ? पुण्य भौर पापके पतिरिक्त फोई जीव नहीं है। ऐसा छह 


हि 
। 
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'कहता है । कर्मका उदय, कमका विपाक्त ही जीव है। कोई सुख दुः्के अनु- 
भवपकी ही जीव भानते हैं:-- 


कितने ही जीव मानते हैँ कि सुख-दुःखका अनुभवन ही जीव है, इसके 
प्रतिरिक्त कोई जीव नही है, सुख-दुःखके श्रलावा मोही जीवोंको फोई चीज 
समभमें नहीं श्राती है। साता-असाता रूप परिणामर्में व्याप्त जो तीव्र-मन्द 
गुण, उन गुणोंसे भेदको प्राप्त होनेवाला जो कर्मोका श्रनुभवन है, वही जीद - 
है। सुख-दुःखमें न्‍्यूनाधिक जो सन्तान चल रही हैं, उसे जीव कहते हैं । परल्तु 
ये सब यथार्थ वात नहीं हैं । 

सुख दुःख वया हैं ? यह आत्माके विकार हैँ, आनन्द गुणकी पर्वायें हैं । 
आनन्द गुणकी तीन पर्याय है:---सु व, दुःख और आनन्द । आनन्द नि्रिकार 
पर्याय है। आलन्द गुरुकी विरृत् पर्याणें सुछ दुख हैं । जो इम्द्रियोक्ो सुहावना 
लगे, उसे सुख कहते हैं और जो ई-ठ्रयोंको सुहावना न लगे, उसे दुख कहते 
है। आसमन्तांतु नन्दति प्रात्मानम्‌ इंति आनन्द: । श्रर्थात्‌ जो भ्रात्माको चारों 
भोरसे समृद्ध करे, उसे आनन्द कहते है । शंकराकारकी इंष्टि निविकाद पर्याय 
आनन्द तकभी नहीं पहुंच पाई है । वह कहता है कि सुर दुख रूप जो पर्याय है- 
वही जीव है, इस के श्रलावा जीव नहीं है। परल्तु द्वात्मा न सुपर रूप है और 
न दुःख रूप है तथा न निविकार आनन्दरूप परिणमन ही जीव है, क्योंकि 
निशविकार आनन्द तो वादकी अवस्था है, जीव तो इ;से पहलेसे ही जीव था । 
नहों तो जीव प्रारम्भसे अन्त तक निविकार होना चाहिए था ? प्रानन्द गुण 
भी जीव नहीं है । यदि आनन्द ग्रुरा मात्र ही जीव होता तो पअ्नन्‍्दमात्र ही 
जीव नजर आना चाहिए था। दर्शन, ज्ञान, चारित्र, आदि अनेक गुणोंका 
समुदाय भी जीव नही है । सुख दुःख तो विकृत अवस्था है वह जीव नहीं है 
यह तो जल्दी स्पष्ट हो जाता है। तुम्हारी समभझमें श्राने वाले अनेक गुणोंका 
एक नाम जीव है। “सम गुण पर्यायो द्रस्यम्‌! । जैसे पत्ता, फोंपल, फत्त, 
फूल, बीज, शाखा--इन सवका एक नाम एक बृक्ष है। वास्तवमें यह भाषा 
बलत है कि वृक्षमें फूल लगे हैं। अरे, इन सवका नाम ही तो वृक्ष है। इसी 
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प्रकार यहाँ जितने भी श्रनेक॑ गुरा हैं, उन व गुशोंका जो एक पर्यायवाची 
शब्द है, उसका नाम श्रात्मा है। झ्रात्मा तो भ्रभेद रूप है। उसके गुणरूप 
भी भेद नहीं किये जा सकते हैं। इस तरह श्रात्मा भौर स्वमांत ही वह गुणके 
'भेदरूप भी जीव नदीं कहा जा सकता है यहाँ क्ोई यह कहता है कि विचारों 
के समूहका नाम ही जीव है। यहाँ पर दृष्टियोंफे समूहका नाम ही जीव फहा 
गया है, ऐसी उनकी मान्यता है। जीवोंका यह श्रतुभव है कि सुख दुखके 
श्रलातरा जीव है ही क्या ? मालूम पड़ता है, श्राचार्य महाराज जिनको सुना 
रहे हैं, उनके मनमें यह श्रद्धा जमी हो, परन्तु बह न पा रहे हों कि सुख दुःख 
के अलावा कोई जीव नहीं है । जीव कोई भौतिक चीज तो है महीं, थी सामने 
लावार रख दिया जाये, यह स्व संवेद्य है 
शुभ, श्रशुभ भाव भी जीव नहीं हैः-- 
कोई बहते हैं कि तीत्र मन्द गुणोंकर भेदको प्राप्त हुए नाना प्रकारके छुभ 

अशुभ भाव जोप हैं । विपय पोपनेके भाव व उन्हींस सम्बन्धित कृपाय भावके 
उपयोग को श्रद्ुुभ भाव कहते हैं भ्रौर सेवा, सद्दिचार, लोकहित भावना ग्रादि 
मन्दकभाय से होनेवाले उपयोगकों शुभ भाव कहते हैँ । सांतो रूप (राजी होने 
रूप) परिणामको सुख कहते हैं श्लौर भ्रसातारूप परिणामको दुःस कहते हैं। 
जैसे शुभ अशुभ कर्मके उदय हैं भ्रतः जीव नहीं है इसी प्रकार सुख दुःख नी 
कर्मके विपाक है श्रत्तः जोव नहीं है। घुभ प्रधुभ भाव झौर सुख दुःगमें 

बया अन्तर है इसको दिखाने के लिए पूज्य श्रीमद्‌ झमृतचन्द जी सूरिने धुभ 
प्रशुभ भावफे लिए कर्मका उदय पाब्द दिया है भौर मुस दुःखके लिए कर्मका 
झनुभाग घाव्द दिया है। घुभ भशुभ भावमें तो कर्तव्य का भाव चलता है व 
सुस -दुःखमें भोक्‍तत्वका भाव चलता है। उदय भ्रल्पत्पर्थी है. झनुभाग 
इृढ्स्पशशी है । 

यह एक पांचवें प्रकारका विमूढ पुरुष हैं जिसकी मान्श्ता है कि पर्मनिषाझ 

ही जोब है। कर्मविपाक घुभ झौर अशुभ भाव है जो कि पृष्य ग्रोर पापनपने 
सारे विश्वको व्याप रहा है, झाक्रान्त कर रहा है। इसने भीतर देशा सो कूछ 
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'और खाली. राग होप व अव्यवसान भावमें जीव माने जानेका सन्तोप नहीं हुआ 
इसे । यह कुछ उपयोगके समीप आरहा है किन्तु उपयेगगकी स्वच्छताके मर्मको 
नहीं पा सका है। इसी कारण शुभोपयोग भर अ्रशुभोपयोगसे श्रतिरिक्त कुछ 
जीव न दिखा। अ्रव छट्टू प्रकारके विमूढ पुरुषका मन्तव्य देखें--वह कर्मके _ 
अनुभव को जीव मानता है। यहाँ अनुभव कहनेसे सुख दुःखका ग्रहण करना 
है। सुख दुःखके श्रतिरिक्त कोई जीव नहीं, सुख दुःख रूप अनुभव ही जीव 
है। सुख दुःख रूपमें जो कर्मका अनुभव चलता है वह जीव है यह अनुभव ही 
तीन मंदत्त्व गुणों (डिग्रियों) के कारण नाना भेदरूप है । सो नाना रहो किन्तु 
साता असाता रूपसे सदा अभिव्याप्त है । इसकी मान्यता सुख दुःखके अलावा 
कुछ जीव है ही नहीं । 

भ्रहो आत्मदु ! तुम चैतन्यपिण्ड, सहजानन्दस्वरूप हो | यह क्या तेरी 
गति हो रही है, मति हो रही है कि विकल्पविडम्बनाकी परेशानीसे छुट्टी ही 
नहीं पाते । ऐहिक सुख दुःख इतने आशक्त होगए हो कि सुख दुःखके अतिरिक्त 
तुम कुछ सहज विलक्षण स्वरूपवाले हो यह सुननेको भी तैयार नहीं होते । यह 
छुटा छटाया छट्ठा मृढ सुख दुःखके अतिरिक्त कुछ जीव ही नहीं मानता । 


'# गाथा # ०८ 
जीवो कम्मं उहय॑ दोण्णिवि खलु केवि जीवमिनछंति । 
२ ७ के 9 [+ पी न 
अबर संजोगेण दु कम्माण॑ जीवमिच्छ॑दि ॥०श॥| 
श्रात्माके बारेंमें लोगोंकी क्या-क्या घारणाएं हैं:-- 


कोई कहते हैं कि जीव और कर्मका मिश्र जीव है । वैसे जीव और कर्म 
इन दोनोंका मिश्रण जीव है, यह बात अ्रज्ञानी नहीं समझता है, क्योंकि उस 
खाली जीव और कर्म दिखा नहीं, कर्मे कभी इष्टिमें नहीं आया--अतः अज्ञानी 
जीव उन दोनोंके मिश्रणको जीव तो कहता है किन्तु उनकी स्वयं स्वयंकी सत्ता 
न जानकर कहता है । 


: इस सातवें: विमूढ पुरुषको शुद्धसत्ताक जीव तो समभमें श्राया नहीं झौर 
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कमको जीव कह सकता नहीं । इतना तो जानता है कि जिसमें सुख, दुःख, 
जानकारी आदि होरहो वह जीव है, पर वह सव दिख रहा है कर्मके नाट्यमें । 
अतः न केवल जीव इसकी समभमें आत्मा है, न केवल कर्म इसकी समझ 
में आत्मा है। इनका उभय ही आत्मा है ऐसा यह सप्तम विमूढ मानता है, 
चाहता है। इस कल्पित स्वरूपसे ही बने रहनेकी चाह है इसकी अब भ्रष्टम 
विमृढकी वात देखिय--यह कर्मोके संयोगको ही जीव मानता है। श्र्थ क्रियामें 
समर्थ कर्मका संयोग ही तो है। भिन्न-भिन्न रूपसे कर्म रहें तो वे कया कर 
सकते हैं। खाटमें श्राठ काठ होते हैं---४ मिचवा, २ पाटी, २ सीरा । ये भिन्‍न- 
निन्‍न रहें तो ये पुरुषके सुलानेमें समर्थ हैँ कया । इनका संयोग करके बुना दो 
फिर काम करेंगे ये। इनका संयोग कोई श्रलग चीज नहीं | 

कितने ही श्रज्ञानी कमंके संयोगकों जीव कहते हैं । जैसे-- ८ टोंके संयोग 
से भित्ति है श्र आठ काठके संयोगका नाम खांट है, उसी प्रकार आठ कर्मोके 
संयोगका नाम ही जीव है । जैसे भ्राठ काठके बिना कोई खाट नहीं होती है, 
इसी प्रकार यह अज्ञानी कहता है कि भ्राठ कमोकिे संयोगके बिना जीव नहीं 
है। उक्त सव कल्पनायें मोहमें होती हैं । 


# गाथा #  , 
एवंविहा वहुविहा परमप्पाणं वर्दंति दुम्मेहा । 


ते ण॒ प्रमदटुवाई णिच्छयवाईहिं खिद्िद्ठा ॥४३॥ 

इस तरहके बहुतसे दुवु द्धि जब परको ही आत्मा मानते हैं । वे परमा्ष- 
वादी नहीं है ऐसा निश्चयवादियोंने निद्धिप्ठ किया है । 

झ्राचार्य कहते हैं कि इस प्रकारकी कल्पना करने वाले जीव परमार्यवादी 
नहीं है--इस प्रकार वहुतसे लोग पर पदार्योकी भात्मा बह देते हैं। चैदन्य 
स्वभावके अतिरिक्त जो कुछ भी है, सो सव पर है। अत्तः शरीर कर्म, दाग- 
हो पकी परम्परा आदि सभी पर है। एक चंतन्यस्वभावकी इप्टिसे देना गया 
आत्मा तो निज है, इसके झतिरिक्त मव पर है। जिनकी बुद्धि मोई हुईं है, 
वे परको आत्मा कहते हैं। निश्चय तत्त्वको मानने बालोने बताशा हे कि ये 
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परमार्थवादी नहीं हैं। यह वही वतापायेगा, जिन्होंने परमार्थनों जाना है । एफ 
के जानने में अनेकका निपेध हो सकता है। जो श्नेकका निषेध करेगा, उसे 
इस एक चीजका पता है, तभी तो निपेध करेगा। श्रात्माकी जानकारी सबसे 
बड़ी चीज है। 

देखो जो विभूढाप्टक द्वारा भ्राठ बुतत्त्वोंमं तत्त्की कल्पनाकी है उनमें से 
अध्यवसान तो जीवका परिणमन है, किन्तु वह नेसग्रिक नहीं है, श्रौपाधिक है, 
अन्न व है भ्रतः पर तत्त्व है, जीव नहीं है । कर्म त्तो पौदयलिक है, भ्रजीव 
प्रकट ही है। श्रष्यवसानकी संतान कल्पना है, प्रत्येक अव्यवसान भाव अपने 
समयमें उस जातिकी परिपूर्ण पर्याय है उसका भ्रगले समयमें व्यय हों जाता है 
वह द्रव्य तो है नहीं जिसकी संतानरूपमें कल्पनाकी जावे । थरीर (नोकर्म) 
तो प्रकट भ्रचेतन है.। कर्मोदयजनित भाव (घुभ अशुभ) भाव औषा घिक भाव हैं, 
परभाव है, अ्रश्नू व है वह जीव नहीं है । जीव तो परमार्थंतः थुद्ध चेतनामात्र है। 
सुख दुःख आदि भी इसी तरह इन्हीं कारणोंसे जीव नहीं है । कर्म भर जीवका 
मिश्रण तो हो नहीं सकता क्योंकि व जुदे-जुदे पदार्थ हैं। श्रपना श्रपना अ्रस्तितत्व 
रखनेवाले दोनोंका समुदाय भी जीव नहीं है। कर्म अचेतन हैं उनका संयोग 
भी जीव नहीं है। श्रात्मा तो इनसे परे निजचैतन्यस्वभावमात्र है। इसका 
प्रकट अनुभव तो निज ज्ञायकस्वाभावके उपयोग द्वारा एकल होनेकी स्थितिमें 
होता है। 

आत्मज्ञान होनेके वाद विकारका अ्रभाव हो जाता है । उसके संसार बढ़ाने 
वाला वन्ध नहीं हैं। जैसे किसी महाजनके यहाँ लाखों रुपएका कर्जा होता 
था वह निपटा दिया जावे सिर्फ मामूली सा कर्जा शेप रहे तो वहाँ सौ-दो सौ 
रुपएके कर्जकी विनती नहीं होती है। परको आत्मा कहने वाले जीव परमार्थ 
वादी नहीं हैं । 
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# गाथा # 
एए सब्पे भावा प्रग्गलद॒व्बपरिणासणिप्पणणा | 
केवलि जिणेहिं भणिया कह ते जीवो त्ति च्चंति ॥४४॥ 


ये समस्त भाव पुद्गलद्रव्यके परिणामसे निष्पन्न हैं ऐसा केवली जिनेन्द्र 
भगवानके द्वारा कहा गया है। श्रतः वे जीव हैं ऐसा कैसे कहा जा सकता है । 
कोई ऋहते हैं कि जो हममें राग-द्वेप उठ रहे है, वही जीव है। यदि राग 
द्वेष ही जीव है तो राग-- पथ ही करते रहो। यदि राग-ह पादिकों जीव न 
माना तो रागादिसे हुटकारा मिल सकता है। जहाँ राग-द्व प मैं हैँ, वहाँ “मैं"' 
को कैसे मिटाया जा सकता है, इस प्रकार वन्धन नहीं छूट सकता है। भात्म।के 
आ्राश्रय से वनन्‍्धन छूटता है क्षणिकके आश्रयसे वनन्‍्यन नहीं छूटता है । 
कुछ तो चीजें ऐसी हैं, जो प्रुदगलके निमित्तसे हुई है श्रौर कुछ ऐसी 
हैं कि जो पुद्गल द्रव्यका परिणमन हैं । अझज्ञानी इन दोनोंको जीव मानता है । 
पुद्गल द्रव्यके निमित्तसे राग प, साता-असाता, शुभाशुभ भाव होते हैं, मे 
, पुद्गल द्रथ्यके निमित्तसे हुए परिणमन हैं। पुदूगल द्रव्यके निमित्तसे हुए वे को 
जीव नहीं है, जो पुदुगल द्रव्यके परिणमन हैं, वे भी जीव नहीं है, सबसे पहले 
यह श्रद्धा करनी है कि शरीर मैं नहीं हूं । यह वात जल्दोस सीखी जा सकती 
है, क्योंकि भौरोंके सिर जलति प्रतिदिन देखे जाते है । बहुतमे लोगोंकगे बह 
प्रनुभव होता है कि जैसी हमारी बुद्धि होती है, वैसी किसी की है ही नहीं । 
जैसा हमारा पुण्य है, वैसा फिसोका है ही नहीं मरने वाले तो घौर मो 


मैं सदा जिन्दा रहेंगा परन्तु यह सच ग्ज्ञानीदी कल्पना है। भिखारी 


मानते हैं कि जैसी हममें चतुराई है, बसी किनीमें है ही नहीं । जीवको 
पपने बारेमें ऐसी श्रद्धाए' जमी हुई हैं । 

सम्भव है कि जिनमें भ्राज बुद्धि नहीं है. वे इसी पर्यायमें था सिसी प्रस्य 
पर्यायमें हमसे रुधिक जती वन सकते है । राममें कोई सफल नहीं होता है, 
परन्‍तु वह मानता है कि मैं रागमें सफल हो गया । 
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कितने ही लोग मानते हैं कि राग-दे प ही जीव है, क्योंकि जीवने श्रपने 
को एक सम्रयु भी रागद्वेप से रहित अनुभव नहीं किण है अतः अनज्ञानी 
रागा दिंवर हीं. जीव मानता है। अज्ञानी मानता हैं कि रागही मैं हूं, रागही 
मेरी सब कुछ "है और वह ऐसी श्रद्धा रखता है कि मैं रागसे अलग नहीं हो 
सदा हैं 

जिनें घच्चोंके मनमें यह भाव भरा रहता है कि मैं परीक्षामें सफल न 
हो पाऊगा तो वह पास नहीं हो पाता है । राग-हे प मैं इसलिए नहीं हें कि ये 
पुदूगल द्रव्यके निमित्तसे उत्पन्न होते हैं। जैसे दर्पण है, दर्पणमें हरा रंग 
दिखाई देता है । ज्ञानीको यह पता है कि यह प्रतिविग्ब दर्पण वी चीज नदों 
है । सामने निमित्त श्राया, हरा प्रतिविम्ध हो गया। यह दो दर्पणका स्वभाव 
है कि निमित्त पाये इस रूप परिणम जाये। मलिन जीवकी भी कुछ ऐसी 
आदत है कि निमित्त पाये रागद्वोप रूप परिणा जाये। अतः रागद्ठ पम 
नहीं हूं । 

ये रागादि चैतन्य स्वभाव रूप नहीं वन सकते हैं, क्योंकि रागह प आदि 
का स्वभाव चैतन्य नहीं है। जब स्वानुभव - होता है तब उपयांग श्रात्माकी 
झोर लगा रहता है, छुद्ध द्रव्य रूप आत्माकी ओर उपयोग लगता हैं। ऐसे 
उपयोगके समय भी रागादि द्रव्य चलते रहते हैं, परन्तु उपयोग उन्हें नहीं पकड़ 
रहा हैं। ये रागादि भाव आत्मामें होते हैं, होने दो, इससे आत्माका क्‍या 
विगाड़ ! मैं तो चैतन्य मात्र ज्ञान वालां आत्मा हूँ। यदि आत्माको चेतना 
श्राप दिख जाये तो रागादि श्रवुद्धि पूर्वक ही होते. रहेंगे । 

जितनी भी बातें ऊपर बताई गई हैं, ये जीव द्वव्यके हो नहीं सकती । 
श्रतः रागादि जीव नही हो सकते हैं । रागादिको जीव मानमनेमें आगमसे बाधा, _ 
युक्तिसे बाधा, स्वानुभवसे भी वाधा आती है। इतना तो निश्चित है कि यदि 
यह जीव विपय कपायकी ओर उपयोग जगाता तो दु जी होता और यदि चैतन्य 
स्वभाव्रकोी ओर ध्यान लगाता है तो सुद्धी होता है ' यदि हम पर पदार्थकी 
झोर उपयोग लगाते हैं तो उसका फल केवल आकुलता हीहै। क्योंकियदि इसमें 
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है, किन्तु अज्ञानीका इसकी ओर उपयोग है, अतः अज्ञानीको ० ख स्व्म 
होता है । यदि अ्रख॒ण्ड चित्स्वभावकी ओर हृष्टि लग जाये तो श्ञात्ति मिल्धत् 
.है । हम वैसा विचार बता पायें, चाहे न बना पायें, लेकिन जीवके वह अन कद 
है | भ्रागम, युक्ति श्रादिस वाधा होनेके कारण शरीर रागादिको जीव मांन 
मिथ्यात्व है। जिन-जिनको मोही जीवने आत्मा माना, वे चीजें या तो पुदंगल 
द्रव्यके परिणमन हैं या पृदगल द्रव्यके निमित्तसे हुई हैं, ये दोनों ही 'जीव नहीं 
हैं। मैं इनसे अलग' एक शुद्ध आत्मा हूँ । 


जीवनका उत्तम लक्ष्य बनाना चाहिये, कैसे ही बने अपने उद्धार करने 
वाले अपने हम ही वनगे, अतः हममें श्राज यह बात भरा जानी चाहिए कि 
हम विषय कपाय झादियें इच्छाए कम करके जानकी ओर झुकें । मानके लोभ 
में यदि आपकी अपनी सम्हाल न हुई तो बड़ी हानि है। मरण समाधि 
सहित हो जाये, यहु सवका लक्ष्य होना चाहिये । जब में मरू तव मेरेमें (. सी 
प्रकारका त्रिकल्प न उठे, मैं मरू तो निविकल्प शान्ति पूर्वक मरू यह भाव 
और काम मरते वक्‍त भी होना चाहिये पाण्डवोंने क्या-क्या नहीं किया, किन्तु 
उनके मरण समय इतने अच्छे पपिशाम रहे कि तीनको मोक्ष भिला दो , 
सर्वार्थसिद्धि गये अपना उत्तर जीवन सुधार लो पूर्व जीवन कैसे गुजरा, पूर्व 
जीवनमें कैसे रहे इनका विकल्प भी करना लाभदायंक नहीं है। आत्माका 
स्वभाव मोक्ष है, चैंसा यह जीव अपना उपयोग बनाता रहे, यही सकसे बड़ा 
सहायक है । आात्माका साथ देने वाला स्वयं आत्माका ज्ञान है, भ्रतः ऐसा मत 
मानो कि रागद्व प ही जीव है | केट्टकालिमासे जुदे सोनेकी तरह, राग प 
कर्म, नोकर्म आदिसे जुदा आत्मा ज्ञानियोंके उपयोगमें श्राता है। 

जद इस पझ्ात्माफे उपयोगमें चैतन्य झात्मा हो, तभी श्पनी शोभा हैः--- 

सब छुछ कर लिया, रागह प आदिके करनेसे कुछ नहीं मिल जायेगा । 
परिवार कुटुम्वके वीचमें रहकर भौतिक चौजोंको बढ़ा लिया जाये, उनसे 
क्या होता है ? भात्मा इतना ही मात्र तो है नहीं। आत्माक्ी शोभा तो 
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ज्ञान भौर शीलसे है । ज्ञान प्राप्त करनेके लिए चारों श्रयुयोग हैं, करणानुयोग 
तो इतना असीम है कि उसका ज्ञान प्राप्त करते करते जिन्दगी समाप्त हो 
जाती है। द्रव्यानुयोगके ज्ञानका तो ऊँचा मर्म है। इसका परिचय होने पर 
तो श्रात्मा सर्वस्वसार प्राप्त कर लेता है । जितना भी ज्ञान करते जाड्रो 
भ्रानन्दही बढ़ता जायेगा। ज्ञानके सिवाय शान्ति कहीं नहीं है । राग-ढ पसे 
न्‍्यारा ज्ञानी जीवने अपने श्रात्माका अनुभव किया है | ऐसा अनुभव होने,पर 
थोड़ीही इप्टिमें पूरा का पूरा श्रात्मा समा जाता है। जिसने बम्वई देखी है, 
उसके सामने बम्बईकी बातकी जाये तो उसके सामने सारे वम्बईबग चित्रसा 
खिंच जाता है | 


हमने इस श्रात्माके श्रतिरिक्त बहुतसे आनन्द लिए, परन्तु एक बार सव 
कुछ भूलकर केवल श्रात्मीयतत्वका अनुभव करो तो जीवनक( उद्धार हो जाए । 
यदि लक्ष्य नहीं बनाया तो जैसे नावपर तैर रहे हो, कभी इस तरफ आाशञ्ोगे, 


कभी उधर जाओगे, लक्ष्य वन जानेपर लक्ष्यपर पहुंच ही जाओगे । अ्रपना लक्ष्य 
बन जाये, यही सबसे बड़ी चीज है । 


श्रात्माका काम सब विकल्पोंकों दूर करके अपनेको नि्विकल्प स्थितिमें 
भ्रनुभव करता है--ऐसे भ्रात्माके श्रनुभवसे शाइवत सुखकी प्राप्ति हो जाती है । 
यह भी मत सोचो कि हम निविकल्प समाधिमें आगए, कोई भी विकल्प नहीं 
भाना चाहिए। मत वचनकाय तो जीवके निमित्तसे पैदा हुए हैं, घन तो 
जीवका कुछ है ही नहीं। हमें मरना है, यहाँ तो ठीक है, परन्तु इसके लिए 
यह करना, इसके लिए यह करनौ--ये सब व्यर्थके झंकट हैं । श्रतः श्रपना यह 
लक्ष्य बने कि हमें श्रपनेको ज्ञानमय अनुभव करना है। इसके लिए एक दो 
घण्टा प्रतिदिन अध्ययन मनन करो तो लाभ होगा। अपने भीतरी भाव उठने 
से जो समय लगाओ, वह बहुत लाभदायक है। समय ऐसा होना चाहिए कि 
कुछ मुमुशु मिलकर आत्माके विषय जो चर्चा, ब.रें | धर्मकी भ्रो दिलचस्पी है 


तो आत्माका उद्धार हो ही जाएगा । अन्यथा मोहियं.की ग्रोष्टीमें- श्राकुलताका 
उपहार मिलता रहेमा । 
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अ्रभी अभी तो प्रकरण निकला था। मोही लोग कैसी कैसी कल्पना कर 
भटक रहे थे । 

अनेकों बातें मोटियंकी निकली और अन्तमें तो कुछ मोद्योने यह 
'बताया ॥ क्‍या ? 

ई भोही कह रहा था कवि कमोका अनुभवन जोकि तीज साता, तीगम 
झताता, मन्द साता-मन्द अश्रसाताके उदय रूप कर्मोका अनुभव होता था, वही 
जीव है आचाय॑ कहते हैं, ऐसा नद्टों है। सुख दुःखके अलावा भी कोई जीव है, 
ऐसा ज्ञानियोंने समझा हैं। इसपर कुछ मोहियाोने यह कहा कि जैसे दही झोर 
बूरा मिल जानेपर तीरारी अ्रवस्था होती है, उसे श्रील्ण्ड कहते हैं। इसी प्रकार 
जीव और कम .] मिश्नण ही जीव है ऐसा हम जानते हैं। 

उत्तर--कर्मोंसे भिन्‍न कोई जीव है, ऐसा ज्ञानियोंने समभा है। भौतिक 
पदाथोमें जैसे साइन्स काम करती है। अग्निका निमित्त पाया छौर पानी गर्म 
होगया । अग्निका निमित्त हटनेपर पानी <ण्डा होजाता है। पर ये दृष्टि देनेमे 
विह्नलताए उत्पन्न होती है। श्रात्माकी ओर इष्टि देनेसे निराकुलता प्राप्त होती 
है। कर्म से भिन्न आत्माको जानियोंने पहिचाना है । 

कोई लोग मानते कि जैसे भाठ काठसे न्‍्यारी कोई खाट नहीं है, उसी 
प्रकार आठ कमंसे न्‍्यारा कोई जीव नहीं है। क्योकि कर्मसे भिन्नआत्मा 
ज्ञानियोंकी समभमे झाया है। आठ काठकी साट अवच्य होती है, किन्तु उस 
पर सोनेवाला तो उससे न्यारा है। उसी प्रकार कर्मोके ढेर कार्मागा घरीरसे 
न्यारा जीव है, ऐसा ज्ञानियोंकी समभमें झाया है । 

इस प्रकार नावा प्रकारकी इृष्टिवाले मोही जीव आत्मांके बारेमें घिदाद वर 
रहे हैं कि पुद्गलसे न्यारा कोई जीव नहीं है तो फहते हैं कि उन्हें घांतिसे 
इस प्रकार समझा देना चाहिए। शेपसे कहनेसे कोर्ड प्रयोजन नहीं है । भेपने 
भर्थकी सिद्धि नहीं होती है । ह 

ध्यर्थंका शोर खतम करके झ्रात्मामें सत्य ग्रारान पावोः--- 
प्राचयायं महाराज मोहियोंसे कहते हैं कि हे भाई ! थरा आराम लो, तुम 
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' बहुत थक गए होंगे । वस्तु स्वरुपके विरुद्ध विचारोंमें थकान भ्रा ही जाती है । 
ब्यर्थके कोलाहलसे कोई लाभ नहीं है । तुम स्वयं ही अ्रपने भ्रन्दर स्वतन्त्र 
होकर देखो उस एक आत्माको । अपने हृदय सरोवरमें छः माह उस्ते देखो तो 
सही, फिर तुम्हें श्रात्मा मिलता है या नहीं ? वह श्रात्मा पुदुगलस री है । 
ऐसा भात्मा भ्रपने अन्दर देखनेसे अवश्य प्राप्त होगा। अनन्तानुवन्धी कपाय 
छः माहसे ऊपर भी चलती हैं। यदि छः माह विशुद्ध उपयोग रहे तो अनन्ता- 
नुबन्धी समाप्त हो जाय ? मान लिया किसीकी आयु ६० वर्षकी है । साठ 

' बर्षमें प्रायः ३ घण्टे रोज धर्म ध्यानमें लग जाते हैं। इस प्रकार ६० वर्षमें 
७॥ वर्ष तुम्हारे धर्म ध्यानमें निकले । उस साढ़े सात बवर्षमें बजाय, प्रतिदिन 
तीन घण्टेके २ घण्टा धर्मध्यान कर लो और कभी निरन्तर तुम छः माह ऐसे 
व्यंतीत करो कि जहाँ वातावरण भ्रच्छा हो और उद्देव्य भ्रात्म ध्िद्धिका हो त्तो 
अधिक लाभ है। मोहको छोड़कर छः माह ही तो दर्मध्यान करो इष्ट सिद्धि 
होती है या नहीं यह तुम स्वयं जान जाओगे, व्यर्थंके बोलाहलसे क्या फायदा 
है, तुम भ्रपने आपमें छः मद्ञोने करके यह कठिन परिश्रम करके देखो तो सही ! 
किसी भी धर्मका हो, अपने कुल धर्मका पक्ष भी भ्रुलाकर मानों मान लिया कि 
तुम इस कूलमें उत्पन्न ही नहीं हुए हो ऐसा समभकरके सर्वे भ्राग्रह छोड़ आत्मा 
में व्यवस्थित रहो । फिर इतना जानो कि मैं क्या हैँ! अन्य सबके सहारे 
छोड़कर खुद समभो कि मैं आ्रात्मा क्या हेँ, आपको इस प्रकार एक दिन सत्य 
'मिल ही जावेगा । आत्मा स्वयं प्रभ्नु है। स्वयं भीतरसे निर्णय उठता आयेगा 
कि हम क्‍या है ? 

मैं कौन हूँ, यह मैं अपने आप समझूगां यह सत्याग्रह करके अ्रपनेको 
देखो । इस प्रकार वह शआरात्मा अपने श्राप नजर श्राजाम्रेगा । इस शैलीसे जो 
समभरमें झायेगा | वही जैन श्ञास्त्रोंमें पहलेसे ही वरणित है। परल्तु जैन शास्त्रों 
में लिखा है, इस पराधीनताको भी छोड़ो। फिर देखना तुम्हें आत्माकी 


उपलब्धि होती है या |: ? हम जैन हैं, इसलिए हम जिन मन्दिरमें दर्शन 
करने जाते हैं, इससे तुम्हें क्या मिलेगा । सुख दुख मिटानेका उपाय अनुभव 


फरना, यह उद्देदय तो किप्हीं अंशोंमें ठीक है । हम मलिन हैं, संसारी हैं। 
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कर्मसे ढके हैं, इसका उपाय समभना है, अतः एवं हम मन्दिरमें जाते हैं, ऐसा 
समभनेसे तो कल्याण है । तत्त्व निकलता है, किसी निएमचत उद्देदयसे । इस 
प्रकार बड़ी शान्तिस आचार्य महाराजने उन मोहिबोंको समझाया। यदि 
समभानेपर कोई नहीं माने तो लो ऐसा उपाय करो कि न तुम अपनेको हिल्‍्दू 
. मानों और न हम अपनेक्को जैन समझें, ऐसा निष्पक्ष हो करके आत्मध्यानमें 
बैठ जाओझ्रो तो देखो छः माहमें ही सिद्धि होती है या नहीं ? और यह जानोगे 
कि दुखसे छुटनेका उपाय क्या हैं ? छः माह इस प्रकार करके देखो तो जान 
जाओगे कि पझात्मा क्या है ? जिन्हें आत्मा व अनात्माका परिचय नहीं है ऐसे 
पर्यायमुग्ध पुरुषोने जिस जिस चीजको ग्रात्मा मान डाला है। उनके बारेमँ 
जरा घ्यान तो दो वे क्या है ? वे सारे भाव पुद्गलब्रव्यके परिणाममें विष्पन्न 
है भ्र्थात्‌ पुदुगलद्गव्यके परिणाममय हैं भौर ऐसा ही विश्वसाक्षी श्रहँन्त देवोंके 
द्वारा प्रज्ञप्त है, उनकी दिव्य ध्वनिर्मे भी बड़े-बड़े महपियों, ज्ञानियों 
तक ने ऐसा ही जाना है । 


परिणाममयके दो अर्य होते हैं--(१) परिणामस्वरूप (फर्स्वरूप) (२) 
परिणमनरूप ! जैसे घुभ भाव प्रशुभभाव, सुद्धानुभाव, दुःवानुभाव, राग, द॑ 
मोह आदि भाव ये सथ पदुगलद्वव्यके परिणामस्वरूप है नअथात्‌ पुदुगल कमके के 
उदयका निमित्त मिला तो उसका परिणाम जौीवमें यही निकना कि जीवमें 
विभाव व्यक्त हुए ? इस प्रकार परिणाममयका अ्रय ने भमिन्तिकभात्र हैं बह 
निकला | परिणमनरूपका श्र्थ तो प्रकट ही है कि घरीर, कर्म भ्रादद पुदुगल 


के ही परिणमन है | 


फिर तो अध्यवसनादिक समस्त भाव चेंतःय यूत्य पुद्र से विलक्षण 
चैतन्यववभावमय जीव द्रव्य रूप होनेका उत्साह भी नहीं करत श्रवात्‌ उनम 
जीवत्त्वकी संभावनान्ीी तो वात भी नहीं चल सकती। अर यह बतगड़ा 
मोहियोंने कैसा बना दिया | देसो तो मोहियाका ऊबम, भग बानने भो बढ़कर 


का शक इक: 


जानकर बनना चाहते हैं। भगवानके तो कल्पना भी नहीं उठता ज्ञानमें नो 
नहीं है कि में पर द्वव्य जीव हैं । मगवाव ता समस्त दविव्वक साक्षी है, जाता 
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द्रष्टा हैं, जिसका जो स्वरूप ? उसी रूपसे उसके ज्ञाता हैं । किन्तु, इस मोही 
: को बहुत सी विकलायें याद हैं । 
हे आत्मत्‌ ! व्वर्थंका कोलाहल छोड़ दो, व्यर्थकी कलकल करना छोड़ 
दो । कल मायने शरोर है, जो मरगीर शरीर ही तर्र । है बह्दी तो कलकल 
फरना है। श्राप स्वयं ज्ञानमय है तो आप दया झपनेको नहीं जान सकोगे। 
झपना जानना तो अति सरल है, किन्तु श्रात्मा को जाननेके लिए तैयार हो जो ' 
तभी तो सरल है। जो आत्माको जाननेके लिए तैयार होता है वह परमें 
उपयोग लगानेका रंच भी उत्साह नहीं रखता । परकी रुचि हटे तो आात्माके 
ज्ञानमें फिर देर क्या है। यह आत्मा तो सनातन ज्ञानस्वभाव ही है। शअहो 
जिसके ज्ञानोपयोगकी ज्ञानस्वभावमें एकता हो जाती है चह श्रात्मा वन्य है। 
*ऐसी स्थिति पानेके लिए वस्तु स्वरूपका यथार्थ दर्शन करो। मोहके रंग 
विवेकज्योत्तिके आगे टिक सकते नहीं हैं । 
मोही अ्रज्ञानी राग-द्वं प, शरीर व कर्मोकी ही जीत्र मान रहा था, परन्तु 
पुद्गल कर्म के परिणमन और पुदुगल कर्मके निमित होनेदराला वह सब जीव 
नहीं है। मोटे रूपसे देहाती भी जानते हैं कि वेदंगा होनेपर जिसे तुम पुकारते 
ही, वह परमात्मा है और जिसमें वेदगा हो रही है, वह श्रात्मा है । 
ये मोही जीव इस आात्मांके विषयमें कई प्रकारसे विवाद कर रहे पे । कोई 
रागादि भावोंकों श्रात्मा कहता था, कोई कहता इन आठ कर्मो'से भिन्‍न कोई 
जीव नहीं है, कोई मानता कि यह पौद्गलिक शरीर ही जीव है। ऐसे नाना 
प्रकारकी मान्यता वाले इस मोही जीवको, जो पुदुगल से न्‍्यारा जीव नहीं 
भानता, उसे शान्तिसे इस प्रकार समभा देना चाहिए। हे आंत्मत्‌ ! जिन्हें तू 
रह मानता, वे या तो पुदुगलके विकार हैं, या पुद्गलके निमित्तसे पैदा 
हुए है । 
श्रव भ्राचार्य मोहियोंके प्रति कहते हैं कि व्यर्थमें चिललानेसे क्या फायदा ? 
तुम अपने आपभ॑ स्वतन्त्र होकर उस आ्ात्माकों एक बार देखो तो सही । अपने 
ही भ्न्दर छः मास तो देखो, जीव मिलता है या नहीं ? प्रत्येक आत्मा जिस 
यातावरणमें पैदा हुआ है उसीको जीव मान लेता है। यदि यह श्रात्मो एक 
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बार भी श्रपना भरोसा करके चाहे किसी भी धर्मको न मानकर श्रर्थात्‌ धर्मोको 
भुलाकर कि मैं जैन हूँ, वौद्ध हें--इसे भ्रुलाकर इस श्रात्माका ध्यान करे, स्वयं 
समझे कि मैं-बया हूँ, तो वास्तविक तथ्यकी प्राप्ति हो सकती है। मजह॒बोंको 
भ्ुलाकर सब विकल्पोंको छोड़कर फिर बुद्धिसे निर्णय करे । वहां सब विकल्प 
शानन्‍्त होते और निरविकल्प परिणमन होता है। यही सम्यदस्ंदर्शनका कारण 
है। हम श्रमुक धर्ममें पैदा हुए भ्रतः हमें यही धर्म चलाना है, यही ठीक है, 
अन्य सा मिथ्या है--ऐसी मान्यतासे वास्तविक सत्यकी अनुभूति नहीं हो 
सकती । 


निज भात्म तत्वको समझे विना धर्म हो ही नहीं सकता:--- 


समस्त धर्मोको गौण करके, मैं क्या चीज हूं, इसका एक बार भ्रपने श्रापमें 
निर्णय कर लेना चाहिए। ऐसी इढ़ प्रतीति बनाझो कि में स्थयमेव अ्रनुभव 
करू'गा कि मैं कौन हूँ । हम कंसे जाने कि परम्परा का चलाया, हुश्ना धर्म 
सत्य है भ्रथवा नहीं है। सव विकल्पोंको दर करो । -विकल्पोंको छोड़कर सब 
पक्षोंको भुलाकर स्वतन्त्र रूपसे यह निर्णय करो कि कया हम झपनेकी झपने 
आपमें नहीं जान सकते? जान सकते हैं, अवश्य, परन्तु उसके जाननेका उपाय 
यह है कि भपनेमें यह लगन लगा लो कि मैं आत्मा क्‍या हूं ? इस अपने झात्सा 
को समभे बिना धर्म हो ही नहीं सकता । श्रतः धर्म सेवन' इच्छा करने वाला 
जीव सव मजह॒वोंको भुलाकर अपने झ्ात्माकों एक वार जाने । झ्रात्माके जानने 
के पक्चात्‌ श्रपने आप स्पष्ट हो जाएगा कि मैं आत्मा क्‍या हूँ ? 


जरा ठहरो, विराम लो। है मोहियों जिस-जिस चीजको तुम झात्मा मानते 
आंग्रे हो, उन अमोंको छोड़ो । जिन-जिन चीजोंमें तुम भ्रात्माका न्रम करते 
हो, विदद करते हो, उनमें आत्माका लक्षण नहीं है। लक्षण वह होता है । 
जो अनादिसे लेकर भ्नन्‍्त काल तक साथ बना रहे। परन्तु झ्रात्मामें सदा राग 
नहीं बना रहता है । राग क्षीण कपायोंगें नहीं पाया जाता है; भ्रतः राग 
ग्ात्माका लक्षण नहीं हो सकता है। सिद्ध प्रात्मामें राग बिल्कुल भी नहीं 
पाया जाता । हाँ यदि सभी प्रात्माश्नोंमिं रांग-पाया जाता तो रागको हम झात्मा 


श्र ] समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


का लक्षण मान सकते है। परन्तु राग प्रारम्भसे भ्रन्त तक जीवके साथ नहीं 
रहता ह्‌ अतः राग आत्माका लक्षण कँस हो सकता है? 

जो चीज परके निमित्तसे होती हैं भौर घटती बढ़ती रहे, उत्तका सर्वधा 
कहीं न कहीं नाश श्रवव्य हो जाता है। राय किसी जीवमें श्रधिक देगा जा 
सकता है--किसी जीवमें उससे कम पाया जाता है कियदी जीवर्म उससे भी कम 
रागकी मात्रा होती है तो फिर राग सदा बना रहे, वह भी नहीं हो सकता 
है! राग पर वस्तु को निमित्त पाकर के हाना है, अपर घटता बढ़ता रहता है 
अतएव राग मूलतः: नप्ट भी हो जाता है । अत: कोई झात्मा ऐसा अवदय 
जिसमें रागका लेश भी नहीं हैं। राग किसी न किसी तरह नष्द हो जाता 
श्रुतः राग झात्माका लक्षण नहीं हो सकता है ? - 

शरीर भी जीउ्धका सक्षण नहीं है, क्योंकि धरीरको हम लोग नप्द होता 
देखते हैं । श्रपना शरीर भी किसी न किसी दिन नष्ट हो जाएगा, फिर शरीर 
आत्माका जक्षण कैसे हो सकता है ? 

अमूर्तपूना भी जोवका लक्षण नहीं है। अमृत कहते हैं, जिसमें रुप, रक्त 
गन, स्पर्श न प्राग्मा जाये। श्रमूत तो धर्म, अधर्म आकाश और काल दब्य 
भी है। यद्दि अ्रमूर्तपना जीवका लक्षण होता है घर्माद भी जीव कहलाने लग 
जायेंगे। यद्यपि. ज़ीवमें रूप नहीं है, रस नहीं, स्पर्श नहीं, गन्ध नहीं, झब्द 
नहीं, वो भी अमृठेपना होनेसे जीवका लक्षण नहीं हो सकता है। क्योंकि 
अमूर्तेत्तत लक्षण लक्ष्य भर अलक्ष्य दोनोंमें पाया जाता है। अतः उसमें श्रत्ति- 
व्याप्ति दोपका प्रसग आता | 


पु 
हे, 
..< 
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इंच अकार राग, मोह, शरीर व अमूृर्तेत््व जीवका लक्षरा नहीं है। जीव 
का लक्षण है ज्ञान, चेतना । चेतन!के बिना कोई भी जीव नहीं पाया जाता 
है। भ्ततः चेतनाको जीवका लक्षण मानना चाहिए | 


भरइन---रा्गादिक भाव गझात्मामें ही होते हैं, फिर उस रमको पुदुगलका 
स्वभाव क्‍यों कहते हो ? रागादिकभाव भी आत्साके स्वृप्नाव भाने जाने 
'चांहिए,। उत्तरं:--- 
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# गीथा # 
अट्डविहं पि य कम्मं सच्चं पुर्गलमय॑ जिणा विंति | 
जस्स फल त॑ चुच्चह दुक्खं ति विषच्चमाणस्स ॥४४॥ 

श्राठों ही प्रकारकां जो कर्म है वह सब पुद्गलमय है ऐसा जिनेन्द्र देव 
जानते हैं। उस विपच्चमान पुद्गलकर्मका जो फल है वह दुःख ही है ऐसा 
आत्मामें कहा गया है ॥ े 

झ्राठ प्रकारका जो कर्म है, वह पुदूगलमय है। मद्यपि फर्म दिखाई नहीं 
देता है, परन्तु भात्मामें जो खरावियाँ उत्पन्न होती हैं वे भात्मामें उत्पन्न हुई हैं, 
यह भ्रवश्य समभमें भ्राता है। जब रागादिकभाव होते हैं वे भ्रनुभवम्में आते हैं । 
परत: स्पष्ट है कि कोई पर पदार्थ भात्मामें रागादि उत्पन्त करनेमें निमित्त. कारण 
स्वरूप हैं। जिसके सम्बन्धसे राग होता है। वह निमित्त आत्माके स्वभावसे 
उल्टा होना चाहिए । जैसा चैतन्य स्वरूप मैं हूँ, वैश्ञा चैतन्य स्वरूप पदार्य राग 
उत्पन्न होनेका कारण नहीं हो सकता है । कर्म पौदगलिक हैं, श्रचेतन हैं, 
अतः वह रागके उत्पन्न होनेमें निमित्त कारण है । 

दुःख कर्मका फल है। दुख कर्मका फल है, अतः दुःख कर्मका भ्रविनाभावी 
है, दुख आत्माका स्वभाव नहीं है। जैसे किसीका लड़का जुआरी है, उसकी 
मां कहती है कि यह तो भ्रमुक लड़केकी झादत लग गईं याने अमुकके लड़केने 
हमारे लड़केको यह आदत सिखा दी है। इसका भाव यह है कि परके लड़के 

- को निमित्त पाकर यह लड़का जुआरी बना है । उद्ी प्रकार श्षात्मामें जो दुस 
उत्पन्न हुआ है, वह कर्मका फल है। कर्मका बंधन हो तो फल श्रच्छा मिलेगा। 
अब इस मनुष्यभवकों पाकर अपने जीवनको सुधारनेका मौका मिला है झ्तः 
ग्रात्माको दुश्ससे निवृत्त करनेका उपाय करना चाहिए | व्यर्वेके कपाय भावोंमें 
एद्धार ममकारोंमें समय नहीं विताना चाहिए। तेरे में ऐसी कॉनसी चीज 

है--जिसका तू घमण्ड करता है ? 

जिस कर्मके उदयमें प्रानेपर जिसकर्मका जो फन्त मिलता है. बह दुश्स ही 
है। आात्मामें परिणति होती है, परन्तु आात्माका क्वमाव नहीं है। राग्ादि- 
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पुदूगलके निमित्तके कारण होते हैं। कर्मके उदयसे उत्पन्न इन रागादिकको 
उत्पन्त करनेवाला निमित्त पुदूगल ही है। पौद्गलिक, झब्दके दो श्र हैं:-- 
१-जो पुदुगलके निमित्त से हुआ हो, और, २-४दगलकी ही परिणत्ति हो । 
रागादि चैतन्यके परिणमन हैं, परन्तु कर्म के निमित्तते राग दढ्वं प, मोह उत्पत्त . 
होते हैं। रागादिको न पुदूगलके ही कह सकते श्रीर न श्रात्मा के । रागादि 
, कर्मको निमत्ति पाकर आत्मा की विभाव पर्याय मानी जाती है! रागादिनिमित्त 
रूपसे पौदूगलिक हैं, उपादान रूपसे नहीं है । * 


आकुलता नाम दुःखका है । जीवके दुःखादिक में पुद्गल द्रव्य निमित्त 
पड़ता हैं। जैसे दपंण है । दर्पण लाल चीज़का निमित्त पाकर लाल होगया । 
तो दर्पणकी लालिमा दपंणके निमित्तसे तो नहीं वन गई। यदि रागादिका 
निमित्त आत्मा है तो रागादि भ्रात्मासे क ) नहीं छूटने चा.ए'। परन्तु देखा 
जांता है कि रागादिका आत्मासे रर्वधा श्रभाव हो जाता है। अतः रागादि 
कर्म के निमित्तसे ही हैं। रागादि पुद्गव करके निमित्तसे आत्माके स्वमावके 
विकारका नाम है। रागादि झात्माम होते हैं, यह कष्ट हैं, श्रात्माकी विपत्ति 
है। रागादि को. नष्ट करके संसारसे छूट सकते हैं। श्रपना ध्यान, अपनी 
चिन्ता विशेष है। चैतन्यमें रागादि होते हैं, फिर भी रागादिको चैतन्य 
का स्वभाव न मानो, किन्तु पुद्गल का स्वभाव मानो । 

देह देवालय में निज सन्ततन देवफो देखो:--- 

आत्माके सम्बन्धमें मोही जीवकी नाना प्रकार की कल्पनाए हुई | किन्‍्हीं 
ने रागकी सन्तानको आत्मा कहा, किसीने सुख-दुखको श्रात्मा जाना, किसीने 
शुभ-अशुभ भावमें जीवकी कल्पना की, .कोई अज्ञानी शरीरको ही श्रात्मा मान 
बैठा, किन्हींने कर्मको भ्रात्मा संज्ञा दी, कोई जीव और कर्मके मिश्रण को आत्मा 


मानता है, परन्तु ये सब पदार्थ श्रात्माए' नहीं हैं । श्रात्माका वह लक्षण है, जो 
आत्मामें जेकालिक निविकल्प पाया जाता है, वह है चेतन्य |. चैतन्य स्वभाव 


आंत्मा है, ऐसा ज्ञानियोंने अनुभव किया । _उस चैतन्य स्वभाय आत्मा को कहाँ 
खोजा जाये, यह योगीन्दोंने कहा कि यद्यपि, वह आत्मा देहमें बस रहा है, परन्तु 
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देहको छूता तक नहीं है । देह श्रपना देवालय है, जिसमें वह कारण परमात्मा 
अभी निवास करता है । यह देह देवालय है, व्योंकि इसमें वह देव बसता है, 
जिसे स्वभाव इृष्टिसे देखा जाये तो वही परमात्मा नजर झ्ञाता है । स्वभाव 
इंष्टिसे देखा गया वह चित्स्वभाव श्रात्मा कारण परमात्मा है। वहं कारण 
परमात्मा देहमें बसता हुआ भी देहको न छूता हैं श्रौर न वह देहेसे भलग है 
याने देहसे जुदे वाहरके आकाझमें | जो समताभावमें स्थित हैं, ऐसे योगियों 
को परमात्मा दिखाई पड़ता है । परमात्माके श्रवलोकनका वाधक श्रेहद्धार भौर 
ममकार है । अ्रहद्धार और मसकारका अभाव हो तो परमात्मतस्थ अनुभवमें 
आता है। एक गाँवमें एक नकटा रहता था, उसे लोग नकटा ही कहा करते 
ये । एक दिन उस नकटे मे कहा कि इस नाक की नोकके श्रौटमें परेमात्मा 
नहीं दिखाई देता है, जब इस नोकः को काट दिया नाता है, तो साक्षात्‌ 
परमात्माके दर्शन हो जाते हैं। जो उसको चिढ़ा रहा घा» उतने कहा यदि 
ऐसी बात है तो मेरी भी नाक की नोक काट दो । नकटे ने दूसरे भादमीको 
भी छूरी लेकरः नकटा कर डाला । फिर पूछा कि श्रव तुके परमात्मा दिखाई 
देता है ? उस नये नकटेने कहा कि नहीं । फिर पूर्व ककटेने उसे उल्टी पट्टी 
पढ़ाई कि भरे, तू तो न कटा होने के साथ पागल भी हो गया है भौर कहा 

कि अब यदि तेरेसे कोई नकटा कहे तो तू उसे समझा दिया. कर कि इत्त 
नाक की नोक की झोटमें परमात्मा दिखाई देनेमें वाघा पड़ती है । इस प्रकार 
लौग नये नकटेको मकटा कहने लगे । जो उसे नकटा कहते उससे वह कह 
देता भैय्या, इस नाककी नोककी झोटमें परमात्मा दिखाई पड़नेमें वाघा पड़ती 

है, परमात्मा दिख जानेकी तृष्णोसे लोग साके कटाने लगे। इस प्रकार उस 
तगरमें सभी कटे हो गंये । एक दिन राज ग्रहमें मीटिंग होनी थी, सभी लोग 

पहुंचे । सबको मकटे (नाक कटे) देंखकर राजाको अपनी नाककी चोंच भद्दी 
मालूम पड़ने लगी । उसने पूछा कि भाइयों, झाप लोगोंकी नाके तो बहुत 
सुन्दर हैं, मेरी नाक की चोंच वहुत भद्दी मात्ुम पड़ती है । सव लोग बोले 
कि राजन, इस नाकफी नोकके हटने पर परमात्माके दर्शन होते हैं, तो राजा 
मे कहा तो फिर मेरी भी नाक काठ दो । मूल न कटा (जों सबसे पहले नकदा 
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था) वोला कि राजन्‌ मैं श्रापसे एकान्तर्में कुछ प्रछना चाहता हैँ । एकस्सर्म 


क्ल्क 


कहा आप इन मठोंके फेरमें मत पड़ों, ये सव कूठ बोलते हैं, में भी झूठ बोल- 
ता हूँ । उसमे सारी वास्तविक वात राजासे कह दी । 
नाक माने वास्तवमें मान है। श्र्थाव्‌ साकके (मान के) कट-जाने पर- 
नष्ट होने पर परमात्मा के दर्धनहों जाते हैं। परमात्माके दर्शनमें धाधकः 
श्रहंवृत्ति ही है । मैं विद्वान हूँ, में श्री मान हूं, में त्यागी हूं, में मुनी हू इस तरः 
की आत्म बुद्धि को मान कहते हूँ । देहकों अलग माने बिना आत्म बुद्धि कर 
ही नहीं सकते । गरीर ही श्रात्मा है, ऐसा जिसके दिमागमें जम जाये, बरी 
शरीरको घनी, पण्डित कहा करता है | पर जिसमें यह आत्मा बुद्धि सतम हू 
जाये और समता भाव जगे तो साक्षात्‌ परमात्माके दर्भन हो जाते हैं । 
परम पारिरणशामिफ मनिज फारण समयसारफी उपास्तना करो । 
परमात्मा दो प्रकार से है: --(१) कारण परमात्मा और (२) काईँ- 
परमात्मा भ्ररहन्त-सिद्ध हैं। कार्य परमात्मा किस वात विधेषके होनेसे छन 
गये ? झरहन्त सिद्धमें कोई नई बात आकरके जम नहीं गई । उनके 
चैत्तन्व स्वभाव का विका। हो गया है। वह चंतन्य स्वभाव जिनका पूर्णतः 
विकास कार्य परमात्मा कहलाता है, वह कारण परमात्मा कहलाता है | 
चैतन्य स्वभाव ही कारण परमात्मा है। चैतन्य स्वभाव जिसके ने हो, ऐसा 
कोई जीव नहीं है । समस्त जीव कारण परमात्मा हैं। कौई भी झीव ऐसा 
नहीं है, जो कारण परमात्मा न हो । वह चैतन्य स्वभाव जिसे कारण परमात्मा 
कहते हैँ, वह सव आात्माश्रोमें हैं। वह स्वभाव सब जीवों में हैं, परन्तु भनी 
अनेकोंके प्रच्छन्न हैं । श्रत्यन्त भ्रच्छन्न नहीं है, फिर भी बहुत कुछ श्रंगोंमें 
अ्च्छन्त है।जो चैतन्य स्वभाव थोड़ा भ्रकट होते होते जब पूर्ण प्रवट हो 
जाये वहीं कार्य परमात्मा है।कारण परमात्मा विशुद्ध परिणतिका नाम 
नहीं है, परन्तु विशुद्ध परिणतिका नाम दार्य परमात्मा है, उत्का जो उपादान 
स्वभाव है वह कारण परमात्मा है स्वभाव इष्टिसे प्रत्येक जीव कारण 
माता है भ्रभव्य भी कारण परमात्ना है । अ्रमव्यके केवल ज्ञानावरण होता 
है। यदि अभव्यके केवलज्ञानकी योग्यता न हो तो केवल ज्ञानातरण नहीं हो 
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सकता है| श्रभव्य माने जिसके केवल ज्ञान न हो सके। फारण परमात्मा 
नदचल है, श्रभेद्य है । 

' कारण परमात्मा, . कारण समयसार पारिणामिकभाव, जीवत्व--ये सब 
कारण परमात्माके पर्यायवाची शब्द हैं। कारण परमात्मा उस स्वभाव को 
कहते हैं कि जिसके श्रवलम्बनसे कार्य परमात्मा बनते हैं। पूर्ण कार्य परमात्मा 
भ्ररहन्त सिद्ध हैं। कार्य परमांत्मा जिस स्वभावके अश्रवलम्बनसे बनते हैं, वह है 
कारश परमात्मा । 


द्रव्यइण्टिसे भव्य भौर भ्रभव्य दोनों समान हैं। शुद्धताकी दृष्टिसे उनके 
भेद कर लिए गये हैं। श्रनन्त ग्रुणोंकी भ्रपेक्षासे सभी जीव समान हैं । द्वव्यों 
की जाति बनानेकी यह पद्धति है कि तुम ऐसी वात बनाझो कि जो बात सबमें 
समान रूपसे घट सके । जीव द्रव्यकी इष्टिसि भव्य-श्रभव्य सभी समान हैं । 
अनन्त गुण भव्यमें हैं ओर वैसे ही भ्रनन्‍्त गुर झभव्यमें भी हैं । गुणा विकास 
को प्राप्त हो तब भी उसका नाम गुण ही है भौर ग्रुण विकासको न प्राप्त हो, 
तबभी उसको गुण ही कहते हैं। यदि किसी द्रव्यमें एकभी ग्रुण कम या भ्रधिक 
हीता तो भी सात्न द्रव्य माने जाते ? पारिणामिक भाव ४ हैं । 


१ शुद्ध जीवत्त्व, २ दश प्राणरूप जीवत्त्व, ३ भव्यत्त्त, ४ धनव्यत्त्व 
इनमें से शुद्ध जीवत््व परमपारिणामिक भाव है भौर शेपके ३ अशुद्धपारिणा- 
मिकमाव हैं। शुद्ध पारिणामिक भाव कारण परमात्मा है | 


कारण परमात्मा चैतन्य स्वभाव को कहते हैं कार्य परमात्मा वननेको 
योग्यता हो या न हो, सभी जीव फारण परमात्मा वनते रहते हैं, पर्योकि उनके 
प्रति सशय केवल ज्ञानका विद्युद्ध परिणमन होता रहता है। प्रतः जिसको 
निमित्त पाकर ज्ञानमें परिए!ति होती है उसे कारण परमात्मा कहते हैं। यह 
देह देवालय है। परपदार्थके अवलम्बनसे धर्मभाव उत्पन्न नहीं-होता है । पर 
पदार्षके झाश्रयसे या तो पुण्य भाव होता है, या पाप भाव होता है । धर्म भाव 
तो स्वकी दृष्टि बनानेसे होता है। कार्य परमात्मा भरहन्त भगवाद्‌ फो भक्ति 
करते--यदि निज स्वभावका हवतलम्बन हो जाए तो धर्म भाव होता है । पद्धि 
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निज चित्त्वभावका श्रवलम्बन न हो तो भगवान्‌की भक्तिसे पुण्य भाव प्रकट 
होता हैं। कोई गरीब रोगी यो असहाय धर्म नहीं कर सकता यह बात नहा 
है । वांस्तवमें चैतन्य स्वभावके अवलम्बनको धर्म कहने हैं। कारग परमात्मा 
चैतन्य स्वभावके अवलम्वनका नाम नहीं हैं। किन्तु चैतन्य शृदभावका सांग 
है। चैतन्य स्वभावका अवलम्बन पर्याय है जैसे यह अंगुली है। सीधी, गोल, 
टेढ़ी आदि अवस्थाओंसे युक्त यह अंगुली हैँ । परन्तु सभी भ्रवस्यात्रोमें रहने 
वाली अंगुली एक है । वह एक अंगुली अंगुली मान्य कहताती है। प्रंगृतो 
सामान्य श्राखोंसे: नज़र नहीं आती है। सब वेड़ी, सीधी, गोल प्ादि सब 
अ्रवस्थाओंमें रहनेवाली कोई एक अंगुल्ली गामान्य है। इसी तरह प्रात्माभी 
नाना पर्यायरोंको करनेवाली कारणा.परमात्मा है। वह एफ, जो सभी पर्यायों 
रूप परिणत्त हुआ,. उस एक झ्ात्मद्रव्यकों स्वभाव दृष्टि बनाये तो जान सकते 
हैं।. स्वभाव इण्टिसे देखा गया आत्मा कारण परमात्मा है। उस वारण 
परमांत्माके श्रवलम्बनसेः घर्म होता है । 


स्वभाव है, कारण परमात्मा, उसकी इप्टि हो तो मोक्षमार्ग चनत्ा है, 
और घर्मं बनता है। यह नियम नहीं कि कारण परमात्मा कार्य परमात्मा बन 
कर ही रहें। अन्तरात्मा, वहिरात्मा और परमात्माका नाम कारण परमात्मा 
नहीं है, किन्तु कारण परकात्मा की ये तीन (श्रन्तरात्मा, बहिरात्मा और 
परमात्मा) पर्याय हैं । पारिणामिक भावका नाम कारण परमात्मा है। कारण 
परमात्माकी इृष्टि होवे तो कार्य परमात्मा बन सकते हैं। वह कारण परमात्मा 
प्रत्येक जीवमें मौजूद, है। जो उसको जान .ले या भ्रनुमव करले, बह कार्य 
परमात्मा वन सकता है।. उस स्वभानकी इण्टिसे धर्म प्रकट होता है। वह 
कारण परमात्मा सन्नमें बस. रहा है। जैसे दूधमें घी सर्वत्रः प्रत्येक अंगश्में व्याप्त 
है।: दूधमें घी कारण घी है। दूध,कहो और उसे कारण घी भी कह सकते 
होः।, कारण, पर॒मात्माके। दर्शन. होंतेपर मिथ्वरात््वः खतम हो जाता है । 


पदार्थोकों स्उतन्त्र भ्वतन्त्र भ्रस्तित्व- में देखो:--- 
प्रत्येक: द्रव्य अपने अदेशमें, अपने गुणमें श्रार अ्रपनी-अपनी पर्यायमें श्थित 
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है, यह द्रव्यका स्वभाव है। प्रत्येक जीव अखण्ड सत्‌ है। प्रत्येक पुद्गल द्रव्य 
अखरूण्ड है। अ्ररूण्बत्त द्रव्यका लक्षण है। जिसका खण्ड होवे, उसे पर्याय 
कहते हैं। प्रत्येक द्रव्य ऋषना-अपना प्रदेश, गुण पर्याय रखता है। पुद्गलका 
एक-एक परमाणु अ्रखण्ड है। जीव द्रव्य भी अज़ण्ड है। धर्म-अ्रधर्म द्रव्य 
तथा आरवाश काल द्रव्य असण्ड हैं। अनन्तानन्त परमाणुझ्लोंको मिलकर एक 
पर्याय वनी है उसे समान जातीय द्रव्य पर्याय कहते हैं। जीव और शरीर मिल 
कर एक बने, उसे अस्नानजातीय द्रव्य पर्याप्त कहते हैं|, जिन्हें अपने व्यवहार 
में जीव कहते हैं, वे सत »समानजातीय द्रव्य पर्याय हैं। जो श्रसण्ड है वह 
द्रव्य है । प्रत्येक द्रव्य अपने गुणोंमें, अपने-अपने प्रदेश भर अपनी-अपनी 
पर्यायोंमें बसता है । 

ये 7 रमाणु भले ही मिले हों, परन्तु एक परमारु दूसरे परमा णुके प्रदेश, 
गुणा, पर्यायमें नट्टों ज़/ता है। यह द्रव्य इतना ही श्रखण्ड है, इससे बाहर नहीं 
है, ऐसी प्रतीति द्वव्यके विषयमें श्राजाये तो मोह वली जल जायेगा। सम्बन्ध 
इष्टिसे पदार्थोको निरखना यह सब मिथ्यात्त्व हैं। पदार्योक्ों भिन्‍न-भिन्‍न देसे, 
उसे सम्यकत्व का. चिन्ह कहते हैं। योगियोंको परमात्मा महादु आनन्दकों 
उत्पन्न करता हुआ इृष्ड होता है । 

दुः सुखके लिये जीवको श्रम नहीं करना पडता । परन्तु मोही जीव दुख 
सुखमें श्रम न समझपर आनन्दर्मे अत्यन्त श्रम समभता है। इस आत्मामें 
विंकल्प न होनेसे समत्ाभाव जागृत होता है। समताभावके जगनेसे परमानन्द 
प्रकट होता है। समःद बिकत्पोंकी ऋ्ाहुति देनेयर छोड़ देनेपर परमात्मत्त्व 
प्रकट होता है । पर पदार्थमें आत्मवुद्धिद्वी परमात्माके दर्शनमें दाघक है । यह 
फारण परत्मा पत्येक प्राणीके देहमें वसा हुआ है । 

है योगी, कर्ममें निवद्ध होकर भी यह परमात्मा सकल (धरीर सहित) नहीं 
होता है। देहमें बसता हुझ्मां भी यह झ्ात्मा सरल नहीं है। ऐसे धात्माकों 
कारण परमात्मा कहते हैं। जो कारण परमात्मा ज्ञानमयताकी इप्दि से घ्याया 
जाता है। मैं ज्ञानमात्र हैँ, ऐसा ध्यान बने भोर विकत्पन उदें--फे:ल यह 
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जान ही उसकी आत्मामें रह जाए तो उस कारण परमात्माके दर्शन होते हैं । 
योगी जन इस कारण परमात्माक्ा निरन्तर ध्यान करते हैं। जिसके उपयोंग्मे 
यही चंतन्य स्वभाव रह गया उसे ब्रात्माका आझात्मामं लीन होता कहते हैँ । 


उपयोग लगना कपाय, अ्रद्युमोपयोग रुप छिपत्तियं.की दूर परनेवेः किए है। 


भगवान्‌की भक्ति करनेसे आत्मा आंत्मस्य नहीं कहताता है। किन्तु फार्ण 


रहना यही कार्य परमात्मा को प्रकूट करना है | 


शौपाधिक विकार स्वाभाविक तत्त्व नहीं होता:--- 

ये रागादिभाव होते हैं श्रात्मामें परन्तु फ्मोदियके निर्मित्तसे होते हैं, अतः 
ये रागादि प्रात्माका विकार है स्व॒माव वह कहलाता है, जो दिना किसी परके 
निमित्तसे होता है श्ौर जो झात्वफफ्रे स्ाव विक्नाल बना हता है । रागादिक 
भाव पुद्यलके निमित्तसे होने है, श्रतः इनको पुदृगलके स्वभावके रहा गया है 
वस्तुत: रागादि किसीके स्वभाव नहीों हैं, न आत्माके स्वभाव हैं, ओर न पुदुगल 
के ही। वस्तुतः रागादि पुद्गनलके प्ररिणमन नहीं हैं अतः पुदुगलके स्वभाव 
नहीं हैं तथा रागादिक भाव आत्मामें त्रिकाल नहीं रहते अतः श्रात्माके स्वभाव 
भी नहीं हैं। तभी तो सांख्य लोग श्रम करने मात्रको रागादि कहते हैं। फर्म 
को निमित्त पाकर ये रागादि आ्रात्मामें होते हैं, ऐसा समकना चाहिए। प्नत्तः 
निमित्तकी श्रपेक्षासे देखो तो रागादि पुद्गलका क्वभाव है और उपादानकी 
श्रपेक्षा देखो तो आत्माके स्वभावक्रे व्रका रमाव हैं । 


... जैसे कोई खोटा कार्य करता है, उसे कोई कहता कि तुम्हारे कुलका यह 
काम नहीं है। जतब्र उस व्यक्तिको गौरव होता कि जो कार्य मैंने 
मेरे ?०- पे हब 

मेरे कुलके योग्य महीं था, मुर्क करना ही नहीं चाहिए था । इससे मेरे छुल्मे 
लाज्छन लगता है। इसी तरह आत्मा 


कया, वह 


जिद्का काम चतम्यमात्र है, राग्रादि 
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विल्कुल भी नहीं है) यदि वह राग-द्वेप मोह आदि अक्ृत्य कृत्य करे तो उस्ते 
ज्ञानी आचाय समभाते कि भरे मूढ़ आत्मत्‌ ! चेत रागादि करना तेरे योग्य 
कार्य नहीं है । तब ऋत्माको स्वयमेव गौरव होता कि मेरा स्वभाव ज्ञाता-इष्टा 
रहनेका है। रागादि करना मेरा स्वभाव नहीं है। "अतः इन रागादिकों में 
किर क्यों करता ? ८ 
प्रघन -जिज्ञासु पूछता है कि श्राचार्य देव फिर ये रागादि किसके 

स्वभाव हैं ? 

उत्तर--ये रागादि पुदुगलके स्वभाव हैं। निभित्त इट्टिसे रागादि पुदुगल 
के मत्ये पढ़े गये । जैसे दर्पण है । दर्पणके सामने कोई खिलौना रस दिया 
गया तो दर्पण खिलौनेको निमित्त पाकर खिलौनाके आकार रुप दर्पण अपनेमें 
प्रतिविम्ब बनाता है । 

यहाँ पूछा जा सकता # कि दर्पण में उत्पन्न हुआझा प्रतिविम्बरुप दर्पण 
किसका स्व्रभाव है ? यह प्रतिविम्व दर्पणका स्वभाव तो नहीं है। क्‍्योंतिः 
खिलीनेका प्रतिविम्ब दर्पणमें पहले त्तो था नहीं । जब दर्षण के सामने खिलौना 
“आया तो दर्पण खिलौनेरूप परिणम गया भर जब खिलौना दर्पणके सामनेसे 
हदा दिया तो दर्षणमें प्रतिध्म्दि भी हट जाता है, फिर प्रतिविम्ब दर्पणुका 
स्व॒भाय कैसे रहा ? यदि खिलौनेका प्रतिविम्ब दर्पणका स्वभाव होता तो वह 
प्रतिधिम्ब दर्पशामें भिकाल भलकना चाहिए था। यदि फोटो दर्पणका स्वभाव 
होता तो खिलौनेएा प्रतिविम्ब खिलौना सामने झानेसे पहले भी आना चाहिए 
था, और सिलौना हत्नेपर भी सिलौनाझा ६तिविम्ब दर्षरमें दिश्गई देना 
चाहिए घा । 

जब सिलौनेका प्रतित्तिम्ब दर्षणका स्पभाव नटों है, तो डिलौनेकां प्रति- 
विम्ब सिलौनेका ही स्वभाव होना जापएिए? नो, छिलोने दाग प्रतिद्रिस्व 
लिलौनेका ग्वभात्र नहीं हो सकता । क्योकि खिद्रोनेकी कोई चीज छिलौनेके 
बाहर दर्षणर्म नटी जा सकती हैँ, सिच्चौनेकी चीज खिलौनेमें ही रहती है । पदि 
प्रतिविम्व सिलौनेका रवभाव होता तो उतस्तका प्रतिदिन्व दर्षर्मे नी पहना 
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चाहिए था । जैसे अपने लोग व्यवहारमें कहते हैँ कि यह किताब मेरी है, किन्तु 
यह किताव मेरी तो नहीं है, कायजकी है। उसी प्रकार यह प्रतिविम्ब दर्पण 
का स्वभाव नहीं है । यदि प्रतिविम्ब दर्पशका स्वभाव होता तो प्रतिब्रिम्त 
दर्षणके साथ त्रिकाल रहता । प्रतिविम्ब खिलौनेका स्वभाव भी नहीं है । यदि 
प्रतिविम्व खिलौनेका स्वनाव होता तो खिलौनेस बाहर नहीं जाना चाहिए 
था। अतः प्रतिविम्व खिलोना और दर्षणका स्वभाव नहीं हैं। प्रसिविच्ध 
खिलौनेको मिमित्त पाकर दर्पणके ग्रुणींका विकार रूप परिणमन है। सिलौने 
को निमित्त पाकर दर्पण विभाव रूप परिणमा गया। क्रीडनक दर्पणभाव वह 
फोटो है। ये राग्रादि पुदूगल स्वभाव हैं। पुदगल > कर्म, स्व द्ात्मा और 
भाव > परिणमन । राग्रादि ब्रात्माके लभाव नं हैं, कितु परदगलके स्वभाव 
हैं। कर्मको निम्चित्त पाकर आत्माके भाव हैं। उपादान इष्टि हो तो आत्मा/क्रे 
स्वभावसे रागादि हुए तथा निमित्त पर इष्ठि हो दो रागादि पुद्गलके स्वभात्र 
हैं। वस्तुतः ये रागादि न पुदूगलके स्वभाव हैँ झौर न ऋमाऊ़े दो स्पभाव हैँ । 

रागादि तो श्रमकी अवस्था हैं। ये रागादि भाव पुदुगलक्के निमित्तसे होने वाले 
आ्ात्माके परिणमन हैं। ऐसा जानकर रागादि उवोंको आत्मा मत समझ्ो। 
जो भी तुम पर परिणमन चल रहे ई. ऊत्हें तुम अपना मत समझो । पुद्गनलके 
निमित्तसे होनेवाले रागादिको पुद्ग तके स्वभाव मत समझो । यदि यह प्रतीति 
होज/ये कि रागादि मैं नहीं हूँ दो राग्रादिसे तत्काल निवृत्ति हो जाए। जैसे 
कोई रास्तेपर दौड़ता जा रहा है। दौड़ते-दौढ़ते उसे यह प्रतीति हो जाये कि 
जिस रास्तेपर मैं दौड़ रहा हूं, वह रात्ता गलत है तो उसे उस रास्तेपर दौड़ने 
से तत्काल निवृत्ति होजायेगी । यद्यपि वेगके कारण वहू दस कदम आगे चल 
कर रुक ससेगा, परन्तु उसे तत्काल पहल कदमपर ही उस रास्तेपर दौड़नेसे 
अनिच्छा हो जायेगी तथा उत्तका उस ओर प्रयास भी नद्ों रहेगा । इसी प्रकार 
राग्रादि मैं नहीं हूँ, यह प्रत्तीति आ्रात्मामें जिस समय उत्पन्न हुई, उसी समयसे 
रागादिसे निवृत्ति हो जाती है। रागादि मैं नश्टों हूँ 
चैतन्य मात्र पआत्मा हूँ, यह प्रतीति होना चाहिए 
होनेपर राग्रादि मैं नहीं हूं, यह भ्रतीति सच्ची हर 


/ यड भ्रत्नीति होनेसे पहले में 
* चेतन्यमात्र मैं हूं, यह प्रतीति 
! चैतन्थमात्र आत्माकों आत्मा 
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समभकर आामाकी श्रोर इष्टि होनाचाहिए ? कपायोंको मिटाना, यही कल्याण 
के लिए एक प्रयोजन है । सम्यक्थद्धापे कपाय मिटती हैं, श्रतएव आत्मतत्त्व 
के विपयमें इृष्टि लगानी चाहिए भौर सम्यवत्वभाव जानना चाहिये । 

अ्रव यहाँ जिज्ञासु पूछता है कि राग-४ प मोहादिभाव पुदुगलके स्वभाव है 
तो इन्हें श्रमेक तंत्रोंमें भ्रष्यवसानादिक जीव क्यों बताये गये हैं इसके समाधानमें 
श्रीमत्कुन्दकुन्द देव कहते हैं-- 

# गाथा # ह 
- ववहारस्स दरीसणसुवए्सो वण्णिदों जिणवरेहिं ! 


जीवा एदे सब्वे अय्कवसाणादओ भावा ॥४६॥ 
ये सव अध्यवसान श्रादि भाव जीव हैं ऐसा यह सब व्यवहारवा प्रदर्शन 
कराया है ऐसा जिनेन्द्रदेवोंके द्वारा वशित हुआ है। समयसारकी दृष्टि स्वभाव 
पर है । न तो पुदूगलकी रचना जीव है श्रौर न॒ पुदुगलके निमित्तसे होनेवाली 
रचना जोव है। कारण समयसार सो जीव है। परमशुद्ध निश्चय इष्टिमें जो 
पारिणामिक भाव जाना गया उसे जीव कहते हैं। एकेन्द्रिय, भैंस, रागद्ठ प, 
भोह शरीरादि जीव नहीं है। केवल ज्ञान भी युद्ध इृष्टिद्ते जीव नहीं है । यों 
कि केवल ज्ञान ज्ञानकी परिणत्ति है। परिणति जीव है नहीं, अत: केवलजञान 
भी जीव नहीं हो सकता है। जीव अविनाशी है, केवल्ज्ञान प्रत्ति समय नष्ट 
होता रहता है, और नया-नया पैदा होता रहता है| केवलज्ञानक्ी यह विशेषता 
है कि उसकी परिणति उसी प्रकारकी होती है. जिससे उसका प्रतिसमय बदलना 
मालूम नहीं पड़ता है । 


द्वव्यमात 


पर्यावकी शुद्धता भगवान प्रहन्त सिद्ममें है दव्परूप युद्धत्व ददपयं सनातन है 
समयसार दो प्रकारते हैः--कगरुण रूप समयत्तार शोर कार्यदप समयसार। 
कार्यहूप समयसार भगरन सरहस्त सिद्ध परसे भिन्‍ने ओर झपनेने प्रभिन्न 


को द्रव्य शुद्धि कहते हैं। द्रव्य घुद्धि जीवमें ऋनादि से अनन्त तक है । पर्याय 
शुद्धि जीवमें किक्ली क्षणसे होती है। जीव द्रव्य दृष्टिसे 


कक्ब्क 25 
4 जुचछ र || 
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पदार्थ अ्रवक्तव्य हैं, जो कुछ है सो है। आत्माको यदि सर्वथा अशुद्ध ही 
मानें तो कभी शुद्ध नहीं हो सकता है । शुद्धकी दृष्टि करनेसे वनसा है शुद्ध प्रोर 
अशुद्धकी दृष्टि करनेसे बनता है ्शुद्ध-यह श्राध्यात्म शास्त्रका प्रथम सिद्धान्त 
 है। अ्रव एक मिथ्याइष्टि जीव पर्यायमें अशुद्ध है, राग-द्वेपको अपनोता है, 
. अ्शुद्धका अवलम्बन किये हुए है । भव वह कौनसे शुद्धकं अवलम्बन करे कि वंह 
सम्पग्यृष्टि हो सके ? तके---अ्ररहंत सिद्धका अवलम्बन करे--- 

उत्तर--जीव-परका अभ्रवलम्बन कर ही नहीं सकता । यह अध्यात्मशास्त्र 
का द्वितीय नियम है । जैसे आपने श्ररहन्त भगवानका स्मरण किया, तो अह 
आपने अरहन्त भगवानका अवलम्बन नहीं किया | परन्तु अरहन्त भगवानके 
विषयमें तुम्हारे मनमें जो पर्याय उत्पन्न हुई है, उसका तुमतरे अवलस्बन किया 
है। वास्तवमें तुम दृश्यमान पदार्थोकों नहीं जान रहे हो। एक भी चोजकों 
तुम नहीं जानते । किसी भी परमाणुको तुम नहीं जान॑ सकते। निश्चयसे 
जानते हो उसे, जो तुम्हारे श्रात्मामें अर्थ विकल्प हो रहा है । वास्तवमें हमने . 
क्या जाता है, इस शन्ते की चीजको बतानेके लिए उसका नाम वताना पड़ता. 
है कि हमने इस रूप परिणत आत्मा को जान्ग । वह ज्ञेयाकार इस तरहका 
इस अदभुत चीजकों वतानेके लिए कहा जाता है। जिस वस्तुका जो गुण होता 
है, उस गुणकापरिणमन उसी वस्तुमें होता है, अन्य वस्तुमें दूसरी वस्तुके गुणकां 
परिणमन नहीं हो सकता है । जिस वस्तुका जो गुरा है, उस वस्तुकी क्रिया 
उसी वस्तुमें होती है--यह एक साधारण नियम है । , लि 

भगवान्‌ निश्चयसे अपनी हो आत्माक्ो जानतेहेँ । व्यवहारमें कहते हैं कि 
भगवान समस्त पदार्थोको जानते हैं, अतएव '“सर्वज्ञ! हैं। वास्तवमें उनका 
केवल ज्ञान झात्माको ही जानता है। उनकी आत्मामें सम्पूर्ण संसार भलकता 
है । मंगवान्‌ संसारके आकार रूप परिणत आत्माको ही जानते हैं, इस वात 
को समभनेके लिए कह दिया गया है कि भगवान्‌ विज्वके ज्ञाता है ] 

जैसे एक दर्पण सके सामने, अपने 5 ; 
- जो दर्षणमें कल 2 हे हमारे पीछे रे कं 0240. क हुए है 

.ह$ हुए ॥ड़के क्‍या कर रहे हैं, यह 


गाया-४६ [४७ 


हम दर्पेणमें देश्नकर वता सकते हैं। परन्तु हम केवल दर्पणको ही देख रहे हैं । 
हम कित्न प्रकारके परिणत दर्पणाको देख रहे हैं, यह वात हम लड़फोंकी क्रियाओं 
का निदशकर-वता रहे हैं । इसी प्रकार हम ६श्यमान पदार्थोको नहीं जान रहे 
: हैं। निश्चयसे हम ज्ञानका जो ज्ञेयाकार परिणमन है, उसको जान रहे हैं। 
केवल ज्ञानकी ऐसी योग्यता है कि उसका ज्ञेयकार परिणमन विश्वरूप बना 
रहता है। परन्तु भगवान्‌ विश्वको नहीं जानते हैं, विश्वरूप परिणत अपने 
आत्माको.) नदचयस्ले श्रात्मापर को नहीं जानता है, श्रात्मा श्रात्माको 
जांनता है । 

कोई-कोई केवल ज्ञानको जीव स्वीकार करता है, परन्तु केवल ज्ञान जीव 
नहीं है । केवलज्ञान ज्ञाकका परिणमन है|. अतः केवलज्ञान जीव नहीं हो 
सकता है। श्रव प्रकृत तत्त्वपर आइए, प्रकृर यह चीज है कि शुद्धका अवलम्बन 
फरनेसे शुद्ध परिणमन होता है और अद्युद्धका श्रवलम्बन करनेसे अशुद्ध परिणमन 
होता है । दूसरे कोई परका अवलम्बन कर ही नहीं सकता है। सदा जीव 
अपना हो ग्रवलम्बन कर पाता है । 

जब यह जीव अपना ही अवलम्बन करता है तो मतिन आत्मा किसका 
अवलम्बन करे फि वह शुद्ध वन जाए ? राग-होप प्लादिके अवलम्बनसे शुद्ध 
वन नहीं सकता है । करेगा झ्पना ही अवलन्बन, दूसरेका कर नहीं सकता 
है। मजिन पात्मामें थी ऐसा-कोनसा तत्त्व है, जिससे श्ाात्मा घुद्ध वन सके ? 
पअ्रहन्तका विंचाररूप जो ध्यान है, दह भी झशुद्ध नाव हैं। जीव अभरहन्तवत 
अवलम्बन कर ही नहीं सदफ्ता है। अरहस्तका अवलम्बन रुप पर्याय धशुद है । 
शुभ भाव और अशुभ भाव दोनो भथुद्ध भाव है। जब मन्तिन आात्माको 





चैतन्यस्वरूपकी सवर होती है--चैततन्यस्वभाव भमसिन दद्मा्में भी है--चैतन्य 
स्पभावका अवलम्बन किया तो उसकी घु्ध पर्याच बन जाती है । सिद्धोके बारे 
में श्राप सो विचार कर रहे हैं, वह विचार शुन है अतः अधुद्ध है। परके 
सम्दन्ध्गें हुए निर्जा भारकों ही जीव जान समता 

है। इस मसिन झवस्यामें नी चैतन्य स्वभाव झनादि झनन्‍्त शुद्ध है । झात्मा 
द्रव्प इप्टिसे शुद्ध है, पर्याय इप्व्सि झथुद्ध है 
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द्रव्य भौर पर्यायके मुकाबिलेमें जितने भी पर्याय ज्ञान हैं, सव शअशुद्ध है, 
गुण मात्र शुद्ध हैं। जैसे ज्ञानकी मत्यादि ५ पर्याय भरशुद्ध हैं, परन्तु ज्ञान 
सामान्य गुण हैं, श्रतः शुद्ध है। भेद दृष्टिसे गुण शुद्ध है शौर श्रभेद इष्टिसे 
स्वभाव शुद्ध है। ज्ञानके मति श्र्‌ तादि ५ परिणमन अशुद्ध हैं। अश्ुद्ध मान 
पर्याय है। शुद्ध माने स्वभाव--यहाँ पर शुद्ध श्रशुद्धका यह श्रर्थ लेना । विशेष 
पर्यायें विनाशी हैं, जो विनाशीक है, वह जीव तत्त्व नहीं है । जो विनाशीक 
है, वह अशुद्ध है भौर जो अविनाश्ी है वहं शुद्धधे। केवल शुद्ध चैतन्य 
स्वभावके अवलम्बनसे शुद्धता एकट होती है । यहाँ शरशुद्धका श्र्थ चल है 
ओर शुद्धका भ्र्थ निइदल है। निः*चलके अवलम्बनसे जीव शुद्ध होता है । जो 
शुद्धको आश्रय करके जानता है, वह शुद्ध होता है श्रोर जो अशुद्धको आ्राश्चय 
करके जानता है, वह अशुद्ध होता है । 

राग-दप, क्रोव, स्थावर, त्रस, संसारी, मुक्त आदि जीव हैं--यह सब 
व्यहारका कथन हैं। मुक्त ही यदि जीव होता, जिस समय जीव मुक्त नहीं 
हुआ था तो क्या उस समय वह जीव नहीं था ? यदि संसारी ही जीव होता 
तो मुक्त जीव जीव नहों हैं ? 

नि३चय हृष्टिसे जो समझा उत्के अवलम्वनसे द्रव्यमें निर्मल पर्याय बनी । 


शुद्ध द्रव्यके अवलम्बनसे जो जीवका कल्याण होना है । यदि कोई कहे 
कि हम तो निश्चय निशचयको मानेंगे, व्यवहारको हम नहीं मानते तो वह 
समभही नहीं सकता । किसी वातको व्यवहारसे समझकर फिर निरचय दुष्टि 
से कहो तो वह समझना तुम्हारा ठीक है । जीव न वीतराग है, न सराग है । 
जीव न सकषाय है और न भ्रकषाय है। जीव न संसारी है श्रौर न मुक्त है। 
जीव न प्रमत्त है और न अप्रमत्त है। किन्तु एक ज्ञायक स्वभाव और चैतन्य 
स्वभाव जीव है वाकी पर्याय रूप । यह सब व्यवहारका दर्शन है । मोटे रूपमें 
ऐसा जानोकि शरीर मैं नहीं हूँ, क्योंकि शरीर नष्ट हो जाने वाली .चीज है । 
भनुष्य मैं नहीं हूँ, देव मैं नहीं हैँ, नारकी मैं नहीं हैँ, क्योंकि ये सव पर्याय हैं 
पर्यायमात्र नष्ट हो जाने वाली चीज है। राग मैं नहीं हूँ, तथा: वर्तमान ज्ञान, 
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जो हो रहा है, वह भी में नहीं हूं, क्योंकि ये चीजें सव मिट जायेंगी, परल्तु में 
नष्ट होने वाला नहीं हूँ । में चैतन्यस्वरूप आत्मा हूं। जो जो परिणमन मेरेंगें 
हो रहे हैं, वह सब मै नहीं हूं। सर्वत्र द्रव्य परिपूर्ण है, ऐसी वात द्रव्म-ट्रष्टिसि 
समझ पाप्नोंगे । द्रव्य-इष्टिका जो तत्त्व है, वह कारण समयसार है । कारण 
समयसारके भ्रवलम्बन से जो कार्य बनता है, यहू सब कार्य समयसार है । जीव 
रूपसे जो रागांदि कहे गये है, यह सब व्यवहार दर्घंद है। क्योंकि यह जीव 
: सब पर्यायोंमें गया है। जीवका पर्वायोसे हो विधेष परिचय है, अतः उसे पर्माय 
को बात कहकर ही समझाया जा सकता है । अठएणव साधारणतया बताया 
जाता है कि जीव संसारी है, मृक्त है, भस है, स्थावर है, मनुप्य है, देव है 
ग्रादि । यह सब व्यवहारका कथन है। व्यवहार निश्चयका प्रतिपादक है । 
श्र्थात्‌ जो बात हमारे निश्चयनयसे समझे झाई है, यह हम व्यवहार द्वारा री 
कह सकते हैं | या यों कहिये कि निश्चय बातको व्यवहार द्वारा ही समकामा 
जा सकता है। जैसे हम मां दरमें देस रहे हें, हरा रज्भ दिसाई दे रहा है । हम 
उसे देख कर ही कह सकते है कि मन्दिरमें बिजली जल रही है। इसी प्रकार 
. जीवमें राग है जीवमें राग कहनेस ही तुम समभ जाझ्ोगे कि जीवमें चेतना गुण 
ग्रवत्य है । जंसे मन्दिरमें पुटीपर पाला तंगी दिखाई दे रही है । उसे देखकर 
ही हम समभ जायेंगे कि माँ दरमें विज़ली जल रही है । 
मोटे रूपमें यह जानना कि शरीर में नटीं हूँ राग मैं नहीं हूं । में इसका 
पिता हूं, मैं इसका मामा हूं. मैं उसका भानेज हें गादि बातें तो सब फल्पनाये 
चीज है । इन सब भहझ्ूा रोंको दूर फरना है झ्ोट वारण समयसारवी समम्ध्ना 
है। कारण समयसारकों समभ:र उत्तकी ओर ६प्टि लगानी है । उनम्तकी ओोर 
इष्टि लगानेसे टो हमारा कल्याण होना है । 
जिसका ग्वलम्बन करके हम सम्पतत्व प्राप्त कर सकते है, वह चीज जोच 

में मनादिसे ही है । जीवको जब उस प्रनादि पनतन्‍त चीजह़ा कान होता 

तभी सम्पकत्व होता है । उसड़ा आलमग्धन लिया उमनों, सम्बकद पंदाट 


सन्न्र के कन-कन्क, ला न 


गया। उस झनादि घनन्त चेतन्य रवभावके अवलम्यन ने * सम्बन्त्द नहीं 
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उत्पन्न होता है| वह अपने अन्दर अनादिकालसे मौजूद है और सदा तक बना 
रहेगा । जिसके आलम्वनसे सम्यक्त्व जगता है, उसे कारण समयसार कहते हैं । 
उसका आल़म्बन लो या न लो, फिर भी वह चीज अनादिकालसे अपने अन्दर 
है, और श्रन्‍्त तक बनी रहेगी ! जिस तरह पत्थरमेंसे जो भूति निकालनी है, 
वह उसमें पहलेसे ही विद्यमान है पत्थरमें जो परमाणु स्कत्ध मूतिको ढके हुए 
' हैं, चारों श्रोर लगे है, उस मूतिको ज्योंकी त्यों निकालनेके लिए उन पत्थरों 
को हटाना पड़ता है। जो मूर्ति उस पत्थरमें से&प्रकट होगी, वह उसमें पहलेसे 
ही विद्यमान है। इसी तरह वह स्वभाव जो कि प्रकट होनेपर भगवान कहलाता 
, है, आत्मामें पहिलेसे ही विद्यमान हैं, किन्तु उसके श्रावरक राग द्वेप' झ्ादि 
भाव हैं उन्हें हटा देनेपर स्वयं प्रकट हो जाता है। स्वभावके समास पर्यायें 
का होने सिद्ध अवरुथा है। स्वभावसे विपम अ्रवस्थाओोंका होना संसार अवस्था 
है। | 
हम चैतन्य स्वभावका भ्रवलम्बन लें, तभी हम शुद्ध वन सकते हैं । चंतन्य 
स्वभावके अवलम्बनसे ही सम्यक्त्व जागृत होता है । सत्संग, पूजा, भक्ति, घ्यान 
ये धर्म नहीं हैं। जिसके श्रालम्वनसे धर्म होता है, सम्यक्त्व जगता है, वह : 
ह मारेमें पहलेसे ही मौजूद है। चैतन्य स्वभाव ही जीव है, इस बातको लक्ष्यमें 
लेकर, 'रागादि जीव है” इस बातका खण्डन किया गया है। । 
समस्त ये अ्रध्यवसानादिक भाव जीव हैं ऐसा सिद्धान्त शास्त्रमें वश्ित है, 
: सर्वज्ञ देव द्वारा प्रशप्त है.वह अभूतार्थनयका दर्शन है, व्यवहारनयका दर्शन है । 
' यह बात यद्यपि अभुताथ्थ है अर्थात्‌ स्वयं सहज नहीं हुआ भरे है तो भी संसर्ग 
एवं सांसगरिकता रूप व्यवहारके आशयसे तो ठीक है। यहां शुद्ध 'स्वरूपकी 
इंष्टि है श्रतः वास्तवमें ठीक नहीं है अर्थात्‌ उक्त पर पदार्थ व परभाव जीव॑ 
नहीं हैं। फिर भी व्यवहार तीर्थ प्रवृत्तिके लिये दिखाना न्याययुक्त है, क्‍योंकि 
यद्यपि व्यवहारमें जो कहा गया वह अपरमार्थ है तथापि परमारथेंका प्रेतिपादक 
अ्रवश्य है। हां यदि कोई परमार्थंकी प्रतिपादकता ' रूपसे व्यवहारका अर्थ न 


करे तो उसकी यह व्यवहारविमृढ़ता है। तथा जो व्यवहारको झूठ कहकर - 


गाधा-४६ [" ५१ 


सर्वत्र भेद ही भेद देखे, जैसा कि परमार्थ टष्टिमें परभांवसे, भेद दिसा करता 
है पर्याय इण्टिमें भी देखे तो उसको यह निशचमविमृठ्ता है । इस मान्यतामें क्या 
अनथथ हो सकता है सो देखों-इसने ऐसा देखा कि जीवस्थान जितने हैं अर्थात्‌ 
श्रस स्थावर ये सब कोई जीव नहीं हैं तव जीवका देहसे सम्बन्ध न माननेपर 
प्रस और स्थावरोंका राख घूलकी तरह नि:णदडू उपमर्दत किया जांयगा, उससे 
कफिसीकी सा होगी नहीं, ऐसी स्वच्छ-दता हो जावेगी । इससे शनर्थ कया होगा 
(।) निजहितके लिये तो यह श्रनर्थ होगाकि पर जीव उस उपमर्देनादिके मिमित्तसे 
संवलेशसहित मरण करेगा श्रौर जो जितने विकासपदसे मर करेगा उससे नीचे 
के स्थानमें जन्म लेगा इस तरह वह मोशमार्गसे दूर होगा और नीच योनि, नीच 
कुल, नीच गतिमें जीवन रहनेसे दुःप्री रहेगा । (२) सुदफे लिये क्या अ्नर्थ होगा 
कि वहू तो भेद ही भेद देख रहा और निःशद्भू प्राणिधात कर रहा है, और हिंसा 
भी मे हो तो वच्चका भी अ्रभात हो जायेगा । झच देखो मोक्ष तो बद्धका हो 

तो होता, सो वद्ध ये है नहीं तो मोक्षका उपाय बय्ों किया जाय, लो इसी 
तरह मोक्षका भी अभाव हो गया। लो, वल्याग मार्ग ही खतम होगया है 
सर्वथों भेददर्शी तो राग, है प, मोहसे जीयकों सर्वथा भिन्न ही देख रहा प्व 
राग, हे ५, मोहसे मृक्त होनेका उपाय ही क्‍यों होगा । सो भैया ! व्यवह्यर य 
. परमार्थकों ठीक ठीक समझो. एकान्त इण्टिमें लाभ नहीं है, हानि है। पंत 

व्यवहारकी बात व्यवहारमें सत्य मानकर उत्तका विरोध ने करके मव्यत्य 

होकर परमार्थ इप्टिका स्वलम्बन करके निस्तरझ्ध तत्वका निस्तरदड्ध प्रनुभव 
करो | 20 टन १2 


भूतायंइध्टिसे चैतन्य स्वभाच ही जीत है। सेवा राव द्वेए, मोहादि 
ग्रध्यवसानोंकों जीव वहना व्यवह्वारफा चर्शान है। भूतार्थ माने स्वयं ही होने 
वाला तत्त्त यदह्द तत्त्व श्रनादि, प्रनन्त, स्थायी होता है। रायादि भाव मचिन 
भाव है। रामादि बअ्भूतार्य हैं। रामादि अनुत्रार्थ इप्डिसे कहे गये है। पे 
व्यवहार जीव हैं । 


( ४२ ) समयसार प्रवचन तृतीय प्रस्तक 


ब्यभहार श्रभूतार्थ होता है तथापि इसके फहनेका प्रयोजन है.-- 

जैसे म्लेचछ भाषा स्लेच्छोडशो परमार्थ समकानेके दिए बोली जाती है 
बैंसे अपरमार्थ परमार्थकों वतानेके लिये कहा जाता है । व्यवद्वास्का दर्शन धर्म 
की प्रवृत्ति चलानेके लिये किया जाता है । याद व्यवहार हो तो एक बड़ा 
नुकसान यह होता है कि धर्मप्रवृत्ति गप्द हो जाती है केबल निः्नव ही पएकान्त 
हो और व्यवहार -विल्कुल न मानो तो श्रर्य यही हुम्नमा कि मरीरसे जीय श्रत्यन्त 
न्यारा है तो जिस चाहे जीव की हिंसा करते रहो, किध्ती तरहका कोई भय 
नहीं रहेगा । शरीरको कुचलते जाश्रों, जीव तो न्यारा है ही त्रतः जीवका 
क्या विगांड़ ? करते जाओ हिसा, प.प नहीं लगेगा । व्यवहार न माननेसे यह 
स्वच्छन्द प्रवृत्ति उत्पन्च हो जाएगी । रास मिट्टीकी तरह प्रसश्तोंकी लोग कुचलेंगे 
व्यवहार न माननेसे शरीरके हननसे जीवोंकी हिंसा न होनेसे वच्ध भी नहीं 
होगा । जब वन्ध नहीं हुआ तो मुक्त होनेकी क्‍या झावश्यकता है ? श्रतएव 
मोक्षका उपाय भी व्यर्थ है | ज्ो व्यवहार जीव न माने, उसे मोक्षफके उपायमें 
भी नहीं लगना चाहिए । क्योंकि उसकी इप्टिमें गरीरके कुचलनेस हिंसा नहीं 
होती है एवमेव श्रन्य पाप भी नहीं होते । क्योंकि वहाँ राग ५ जीवसे न्यारा 
है, फिर उससे छूटने की क्या जरूरत है ? मोक्षका उपाय न वननेसे मोक्ष भी 
नहीं रहता । इस प्रकार जिन ग्रन्थोंमें वताया गया कि श्रस॒ जीव है, स्थावर 
जीव है, मुक्त जीव है, संसारी जीव है--यह भी घर्मको चलानेके लिये -कहा 
गया है । निश्चयका जीव तो ज्ञानके कामका है कि उसे समझो । व्यवहार 
न माननेसे यह दोष आयेगा कि कोई ऐसी बुद्धि वनी रहे कि शरीर भिन्न है 
श्रौर जोव भिन्न है तो जरीरको मारते जाओ, जीव उसकी हृष्टिमें मरेगा ही 


नहीं । जीव न मरनेसे फिर &सा किसकी ? जो व्यवहारकों नहीं मानता 
उसका मोक्षका उपाय भी नहीं वन सकता है। 


अपने बारेमें जीवपना कैसा स्वीकार किया ऐसा कि चैतन्य मात्र जीव है। 


पर्यायोंको जीव रूपसे नहीं माना है, यहाँ स्वभावकों जोव रूपसे माना है । तो 


फिर चसादि जीव हैं, यह व्यवहार क्यों चला इसका उत्तर श्राचार्य महाराज 
इष्टान्तवूवंक कहते हैं:--- 
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जज 


राया हु णिग्गदोचि य एसो वलसमुदयस्स आदेसो | 
ववहारेण हु उच्चइ .तथथेवको णिग्गदो राया ॥४७॥ 


भ्छ 

एसेव य ववहारों अज्यवसाणादि अण्णभावाणं । .. , 

रा क श्् ठग्थेव शणिलि कर ला 

जीबोत्ति कदो सुत्त त्थेवकों शिच्छिदों जीवो- ॥४८॥ 

सेना समुदायके सम्बन्धमें ऐसा कथन होता है कि यह राजा जा रहा है 

सो यह व्यवहारनयसे कहा जाता है । निश्चयसे देसो तो वहां एक ही राजा 
जा रहा है। वाकी तो सब सेनाके लोग है। इसी प्रकार श्रध्यववसानादि अन्य 
भावोंके सम्बन्ध ऐसा कयन होता है कि यह जीव है सो सूत्र (सिद्धान्तशास्त्र) 
में व्यवहार किया गया है (व्यवहारनयसे ऐसा कछ्शा गया है) । निश्चयसे देखों 
तो वह एक हो (अनागनन्त एवरस्वरूप) जीव निश्चित किया गया है। 
जैसे एक राजा सज धज फरके से नाके साथ जा रहा है। लोग उसको देसकर 
कहते हैं कि देखो, यह राजा १० कोसमें फंला हुआ गया है। लेकिन राजा 
तो एक हैँ वह ३-४ हाथ कां होगा वह तो १० कोसमें फैल नहीं सकता है। 
परन्तु व्यवहारमें कहते हैं कि यह राजा १० कोतमें फंलकरके जा रहा है । 
राजा तो एक पुरुष मात्र है मगेर राजाका सेनाके साथ सम्बन्ध है, भ्रतः राजर 
को १० फोसमें फंलकर चलने वाला बताया जाता है। इसी प्रगार जीव तो 
गुजरता है, उन उन पर्यायोंकों भी व्यत्रह्रं जीथ कहने लग गये हैं। भ्रतः 
पर्यायोंमें जीवका उपचार किया जाता है। देवो जितनों पर्यायें हैं, उतने जीव 
नहीं हैं, क्योंकि जीव तो नाना पर्यायोंमें कम फ़्मस जाता है । जीव तो वास्तव 
में एक है, वह नाना पर्यादोंगें चलता रहुताडहै। हम जीव एक हैं, मनृप्य, 
तियंच. देगदि नाना पर्यायोमें क्रम कृमसे जाते है | नाना पर्यायोंम॑ं जाना जीव 
तो नही हुप्ना । जीव यद्यपि एफ है, चैतन्य माप है, तथापि रागादि जो भनेक 
परिणमन हैं. यह उनमें व्याप्त हो गया है । वस्तुत: जीवफा ऊँसा स्वरूप माना, 


पभ् ] समयगसार प्रवचन तृत्तीय पुस्तक 


दंसा है, जीवका स्वरूप रागादियें व्याप्त नहीं है, फिर भी व्यवहारी जन रागादि 
भावोंमें जीव मानते हैं । ह 
देखो, झात्मामें श्रानन्द भरा है, जिस झानन्दकों आश्रथ करके जीव 
भ्रत्यन्त आनन्दको प्राप्त होता है । 
घनके उपार्जनसे आकुलता ही मिलती है। घनथ चोर, ठागू लूद् ले 
जायेंगे, २४ घण्टे इसी का भय बना रहता है। वाह्य जितने भी पदार्थ है 
उनमें भ्ात्मवुद्धि जानेसे जीवको श्रनाकुलता नहीं मिलती है । वास्तवर्मं देखा 
जाये तो शरीर मैं नहीं हें । जैसे जीवके निकलनेपर शवमात्र रह जाता है, 
ऐसा ही तो यह शरीर है । जिस कालमें शरीरमें जीव रह रहा है, तब भी 
शरीर जीव नहीं है। शरीरसे मैं जुदा हूँ । शरीर मेरेसे जुदा है । 
इस. झात्मामें रूप नहीं है, स्पर्ण नहीं है, रस नहीं है, गन्ध नहीं हैं, शब्द 
नहीं है । यह आत्मा पकड़नेपर नहीं पकड़ा जाता है । यह आत्मा ज्ञान द्वारा 
समभमें आता है । जीवका सीधा साधा लक्षण यह है कि जो जानता है, सो 
जीव है । जीव अरस्ण्ड है। यह जीव अपने गुण, पर्यायोंमें रत है । इसका 
परिणमन्न इसमें ही होता है। झात्माका परिणमन इससे वाहर नहीं हो सकता 
है। इसे दुनियांके लोग पहिचान नहों सकते हैं। लोग जिसे देखते हैं, वह मैं 
ग्रात्मा नहीं हूँ । मैं तो चैतन्य मात्र हूँ इस प्रकारकी भावनासे जो परके विकल्प 
दूर हो जाते हैं, इन (,कल्पोंके हटनेसे आनन्द प्राप्त होता है । इस निविकल्प 
दुशासे जो आनन्द प्र/त होता है, ऐसा आनन्द कुछ भी किया जाये, अस्‍्यत्र 
नहीं मिल सकता है । ' 


ण्ब० 8 


हम परमार्थमें कंसे पहुंचे, इसके लिये उपाय व्यवहार है'। जैसे व्यवह्मरस 
सेनाको राजा कह देते हैं, उस्ती प्रकार इन रागादिको भी व्यवहारमें जीव 
कह देते हैं। परमार्थशर जीव एक ही है। 
.दैली जैसे व्यवहारी जन किसी त.वन्धके कारण सेना समुदायमें “यह 
“जा है” ऐसा व्यवहार करते हैं। परमार्थतर तो राजा एक ही है। इसी 
अका र व्यवहारी जन किसी सम्बन्धके कारण अध्यवसनादि अन्यभावोंमें "यह 
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जीव है” ऐव्ा व्यवहार करते हैं। परमार्थते तो जीव एक ही है। नीवकी 
जितनी पर्यायें हैं वे जीव हों तो जीव श्रनेक होगये। यहाँ भ्रनन्त जीवोंको 
एक होनेका दोप नट्टों दिया जा रहा है किन्तु किसी भी एक जीवके बारेमें 
विचार करों, उस जोवकी भूत भत्रिष्य, वर्तमान सम्बन्धी भ्रनन्त पर्यायें हैं वे 
यदि जीय हों तो जीव अनेक हो जावेंगे। उनमें एक जीव तो रहा नहीं फिर 
तो अरात॒का उत्पाद, सतका विनाश, व्यवहारका लोप, मोक्षमार्गका लोप झ्ादि 
सभी विडम्बनायें प्रस्तुत होंगी, जो कि हैं नहीं। श्रतः व्यवहारकों भसत्य न 
समझो, विन्तु व्यवहारका विषय जानकर उसमें मध्यस्थ होफर परमार्तत्त्वका 
आश्रय लो । यथार्थ ज्ञान होनेपर सव सममःमें झाजांता है । विज्ञे प्वलमधिकेन । 

अब पूछते हैं कि परमार्यमें एक ही जीव है तों यह किस लक्षण वाला है ? 
इसका उत्तर आचार्य इस गाथा द्वारा देते हैं :--- 

अरसमस्वमगंध अव्यच' चेदणागुणमसद । 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिहदिट्ठसंठाणं ॥४६॥ 

जीवको रसरहिंत, रूपरहित, गन्धरहित, भ्व्यक्त (स्पर्शरहित), भब्दरहित 

चेतना गुण वाला, प्रल्िद्धग्रहण (जिसका फिसी लिझछु, साधन व चिन्हरे ग्रहण 
हीं होता) व भनिर्दिष्ट संस्थान (जिसका स्वभावतः कोई आाव्गर निदिष्ट 

नहीं है) जानो । 

जीव रसरहित है। जीव द्रव्येन्द्रिके द्वारा भी रसका रसन नहीं करता 
है। जीव भावेन्द्रियके द्वारा रस ग्रहण नहीं करता है। जीव जानता है, केवल 
वह रंसको ही नहीं जानता हैं । जीव रूपादिफ, ज्ञानादिक गुण व उसकी भनेक 
पर्यायोंकों जानता है। जीव रसको जानता है, फिर भी जीवमें झोर रकर्में 
तादात्म्य नहों हो जाता है । इन सब वातोंके फारण जीव रससे रहित है । 

जैसे हमने भोजन किया । भोजन करनेसे हमें रस झागा। परन्तु यह 


हक 


भोजनका रस भोजनमें हो रहेवा। भोजवका रस प्रात्मार्मे नहीं डा सकता 
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है। जैसे श्राम खानेमें स्वाद श्राया । उस स्वाद है झ्रात्माकी श्राक्षक्ति, प्रत्त: 
हम॑ कहं देते हैं फि श्रामका स्वाद हममें श्राया निषचयसे रस मुझमें नहीं । रस 
गुणका तादात्म्य पुद्गल द्वव्यमें है वह श्रात्माका कुछ नर्तें हो सर ता । हि 
इस अमूर्त आत्माका काम दर्शन, ज्ञान, चारित्रका परिणमन है । अमृत तो 
आत्मा अनादिसे भ्रनन्‍त कालतक है, ऐसा नहीं कि जीव सिद्ध होनेपर ही अमूर्त 
होता हो। आत्मामें कर्म-बंध होनेके कारण जीवकों उपचारसे मूर्त भी कह 
दिया है। आत्मा दर्शन, ज्ञान, चारित्रका पुझ् है । 
जिसके रागवुद्धि न हो उसे रंत्र भी दुःख नहीं होता । घरीरमें राय 
होनेसे श्रात्मा दुश्ची रहता है । ज॑से व्यवहारमें कहते हैं कि उसे 
भूख लगी है । परन्तु भूखको हाथमें सेकर या किसी भी प्रदार दिखाया 
नहीं जा सकता हैं। “भूल 'बुमुक्षा' से बना है। मोक्तुमिच्छेति चुभुक्ता। 
भर्थात्‌ खानेकी इच्छाकों भूख फहते है । शरीरमें सग है, तभी तो भूख लगती 
है। जीवको भूख तो लग सकती है, परन्तु जीव खा नहीं सकता है । भूय तो 
भात्माका परिणमन है । भूख शरीरका भी- परिणमन नहीं है । बस्तुतः भ्रात्माका 
भी परिणमन नहीं है। खानेसे भूख इसलिए शान्ति होती है कि सानेकी इच्छा 
मिट जाती है। खानेकी इच्छा मिटनेसे भूख शान्त होती है। वह धान्त किसी 
को खानेके निमित्तसे श्रावे या विना खाये श्रावे । बड़े-बड़े योगी विना साये ही 
इच्छा शान्त कर लेते हैं। 
.._ यदि सम्पूर्ण इच्छाए' शान्त हो जायें तो केवल ज्ञान हो जाता है। परन्तु 
भ्राज कल इच्छा ही किसीकी शान्त नहीं होती है । भूखकी शान्ति इच्छाके ही 
* मिटनेसे होती है। भ्रतः खाना जीवका काम नहीं-है । हाँ, भूख लगना जीव 
का काम है। यह विभाव है। कोई विना खाये ही इच्छा शान्त कर जैते हैं 
कोई. खा करके इच्छा शान्त करते हैं। इच्छा मिटनेका माम ही भूखका 
मिटना है । भूखका श्रर्थ खानेकी इच्छा है । 
जीवका लक्षण बताया जा रहा है कि जीव वह है, जिसमें रूप-रस-मंघ- 
'स्पश 'नहीं है, परन्तु जीवमें चैतन्य गुण हैं। इसकी भौर भी विशेषतायें बताई . 
जायेंगी । आात्मामें रस नहीं है, इसको छह ढंग से वत्ताया गया है।-- 
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आत्मा रस गुण नहीं है, रस गुण पुद्गलमें होता है, भात्मा पुदुगलसे 
जुदा है । 

कोई यह कहे कि श्रात्मामें रस गुणा नहीं है, यह तो हम) भी मानते हूँ; 
परन्तु भ्रात्मा स्वयं रस गुण है । जझ्ाचार्य कहते हैं कि नहीं, भ्रात्मा स्वयं रस 
गुर भी नहों है, क्योंकि रस गुण पुदूगलका तत्त्व है। पुद्गलसे श्रत्यन्त भिन्न 
होनेसे आत्मा स्वयं रस भी नहीं है । 

प्रघन:---भनुभवरस भी तो रस है फिर फंसे रससे छुदा है ? 

उत्तर--आरानन्द ग्रुणकी ३ पर्याय हैं:--१-सुख, २-दुख, भौर ३-आनन्द । 
'ख' इन्द्रियक्ो कहते हैं। जो इन्द्रियोंको सुहावना लगे, उसे सुख फहते हैं श्ौर 
जो इन्द्रियोंको न रुचे, उसे दुख कहते हैं । श्रा समन्तात्‌ भात्मानं नन्‍दतीत्या 
ननन्‍्दः । भ्र्थात्‌ जो चारों ओरसे झ्रात्माको समृद्ध करे, उसे झानन्द फहते हैं। 
'ठुनदि समृद्धो' धातु है। भ्रतः झानन्द आत्माको समृद्ध करने वाला है। इस 
संसारमें सुख दुख दोनों चल रहे हैं। भ्रर्थात्‌ सुख भोर दुस दोनों ही संसार 
के कारण हैं। भ्रानन्द संसारमें नहीं है। कहीं कहीं पर झ्राचायने भानन्दका 
भी सुख नामसे मिर्देदा किया है । इसका कारण यह है कि श्राचायोंका उद्देष्य 
झभशानियोंको सरलसे सरल भाषामें समकानेका रहा है। भतः प्ाचागनि 
श्रानन्दको 'सुख' नामसे निदिष्ट किया है, क्योंक्ति संसारी जीवोंका सुखसे प्रधिफ 
परिचंय है। झानन्द पर्याय भगवान केवलीके पाया जाता है। जब भगवान्‌ 
केवलीके इन्द्रियां ही नहीं होती हैं तो उनकी इन्द्रियोंग्रो सुहावना ही पया लगेगा 
झ्रतः भगवानुमें प्रनन्त प्रानन्द है । ऐसे ही भ्रानन्दोंकोी झनु भव रस शब्दसे वह 
दिया जाता है । यहां प्रकरण उस रतका है जिसका फासा पीला, नीला, लाल 
सफेद परिणमन होता है । 

कोई यह फहे कि भात्मा इब्येन्द्रियोंके द्वारा रसका रतन फरता है। भत। 
धात्मा रसवान है। उत्तरमें कहते हैं कि भात्मा रक्तनेनल्दियफ़े द्वारा रखता ही 
नहीं है । हव्येन्द्रिय पुदूगल द्रव्यका परिणमन है । धात्मा पुद्गल द्ृब्घका स्वामी 
नहीं है। तव झात्मा जो करेगा वह भ्रनात्माके द्वारा कैसे फरेगा। भात्मा रस- 
शान ज्ञानके द्वारा ही करता । स्वादना, देसनां, चू घना, सुनना सब -शान ही 
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तो हैं । आत्मा द्रव्येन्द्रियके द्वारा नहीं रसता। अतः आत्मा द्रव्येन्द्रिके हारा 
रसनेसे रसवान है यह युक्त नहीं है । भ्रात्मा अरस ही है। ४ 

. भैया ! जो कुछ यह दिख रहा है शरीरमें, यह सब स्पर्शन -इन्द्रिय है । 
भ्रन्य इन्द्रियां है किन्तु वे व्यक्त नहीं हैं । क्योंकि स्पर्शनेन्द्रियका ज्ञान तो छूकर 
जानकर श्रथवा देखकर हो सकता है, परन्तु शेप चार इन्द्रियाँ (रसना, ध्राण, . 
चक्षु और श्रोत्र) अव्यक्त हैं, स्पशंनेन्द्रिय व्यक्त हैं। जो वताझोंगें कि यह रसना 
है, यह प्राण है, यह चक्षु है अथवा यह कर्ण है, वह सत्र स्पर्शनेन्द्रिय हैं। 
रसना इन्द्रिय कहों से स्वाद लेती है, पता नहीं चलता, क्योंकि वह श्व्यक्त है । 
प्राण इन्द्रियं. कहां से गन्ध ग्रहण करती है, पता नहीं चलता है, क्योंकि ये सब 
इन्द्रियां अव्यक्त हैं। दिखने वाले स्पर्शनोंके और अन्दर कुछ ऐसी क्वालिटी हैं 
कि उसको निमित्त पाकर जीव चखरूता, सूघता, देखता भ्रौर सुनता है । वे 
स्पर्शनसे भिन्‍न है श्रतः श्रन्य इन द्रिय 

* झ्राचार्य कहते हैंकि यह आत्मा अ्ररस है, भ्रगनन्‍्ध है, अइृदय है भौर. भशव्द 
है । इस पुदूगल द्रव्यका मालिक जीव नहीं है । जो जिसका स्व है; वही उसका 
स्वामी है । शारीरका स्वामी शरीर है परमाणुका स्वामी प्रत्येक परमाणु है । 
क्योंकि प्रत्येक परमारुके प्रदेश गुरा पर्याय दूसरोंसे न्यारे-न्यारे हैं। इस प्रकार 


एके द्रव्य दूसरे द्रव्यका कैसे स्वामी वन सकता है। अ्रतः श्रात्मा  द्रव्येन्द्रियोंके 
द्वारा भी रसन नहीं करता है। 


सकषाय जीव हैं तो निमित्त -मैमित्तिक भावके कारण उसका शरीर स्वय- 
, भेव बने झँता है, अन्य कोई इसका आविष्कार नहीं करता है । जीभ, नाक, 

आंख आदि निमित्तनैमित्तिकतासे वन जाते हैं। इस जीभके पीछे ही सारे भगड़े 
फिसाद होते हैं । पता नहीं, इस जीभमें कहांसे रस ग्रहण होता है और कंसे 
स्वाद आजाता है। जीभके अग्निम भागसे ही स्वाद भाता है। वहाँ भी - 'स्पर्शन 
है और वहीं अव्यक्त रसनाइन्द्रिय * 


' यह जीव पुदंगल द्रव्यका स्वामी नहीं है। भ्रतः यह' भी मत कहो कि यह 
जीव रसनेन्द्रियके द्वारा स्वाद लेता है । 


श्रव फिरसे जिज्ञासु कहता है कि” अच्छा यह जीव रसनेन्द्रियके द्वारा 
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स्वाद नहीं लेता है, न सही, परन्तु यह भावेन्द्रियोके द्वारा तो रस ग्रहण करता 
हैं। इन्द्रियोके निमित्तसे जो ज्ञान होता है, उसे भावेन्द्रिय कहते हैं । यह 
श्रात्मा भा्वेद्वियके द्वारा तो रसज्ञान करता है ? तो कहते हैं कि यह श्रात्मा 
स्वभावतः भावेन्द्रियोके द्वारा भी रस ग्रहण नहीं करता है। 


जीवका लक्षण वही हो सकता है, जो जीवमें भनादिसे भ्रनन्‍्त कालतक 
पाया जाये । जीवमें हमेशा रहने वाला चैतन्य स्वभाव है। चैतन्य गुण जीवमें 
त्रिकाल रहता है। आात्मामें रवभावसे क्षायोपणमिदा भावका झ्भाव है | झतः 
यह भ्रात्मा निश्चयत्त: भावरसनेग्द्रियके द्वारा भी रस ग्रहण नहीं करता है। ग्रतः 
स्वभावतः अरस है। 


जिज्ञांसु पुनः पृद्धता है कि प्रात्मामें क्षायोव्धमिक भावका प्रभाव है, अतः 
आत्माको श्ररस मान लिया, परन्तु आत्मा किसी प्रफार भी जानता हो भासिर 
जानता तो है। अ्रत भ्रात्मा रस बाला कहलाया । उत्तरमें श्राचार्य कहते हैं 
कि नद्टीं । केवल यह झात्मा रफकों तो नीं जानता है ग्रनेकों भें योका साधा- 
रण संवेदन करता है यह । अतः यह प्ात्मा रसवाला नटो है। इस पर शिज्ास्‌ 
एक आखिरी जिज्ञासा प्रकट करता है कि यह पांत्मा रसको जानता है इतनेसे 
नहीं है तो न होशो, किन्तु यह तो रसके श्ञानस झात्मा रमबान परिणत्त हो 
जाता है, तन्‍्मय हो जाता है। धत्‌ः रस वाला 7हों। उत्तर-यह धात्मा रसके 
ज्ञानमें परिणत तो होता है, परन्तु श्ेय ज्ञेय धो रहता है भौर जायक् ज्ञायक है 
रहता है। शंय ज्ञायक नहीं हो सबत्ता है तथा ज्ञायक क्षय नहीं हो सकता है । 
जेंसे आगके जाननेसे झात्मा गर्म नहीं ता है। छुरीके जाननेसे आत्मा कट नदी 
जाता है। जैसे मिठाईका स्मरण करनेसे मु हमें पानी झाजाता है, परन्तु उदरा 
स्मरण करनेसे भात्मामें रस नहों पहुंच जाता है। जँसा झात्मा स्थाल चनावा 
है, वैसा ही सनुभव करता है। मिठाईकों भी यदि जीमपर रसो, तभी शमुभ 
शानका ही होता है । रसका सम्दन्ध झात्मासे न छोठा ॥। इसको निम्न 
पाकर ग्लात्मा रतको जानता है । रतको आत्मा जानता है, प्रतएव रतदा 
पात्मासे तादान्म्य हो जाता हो, ऐसा नहीं है । 


न व 


०] समयसार प्रवचन तृतीय पुस्तक 


जैसे पुस्तकंपर उजेला पड़ रहा है, यह्‌ उजेल; पुस्तकका ही है, त्रिजलीका 
नहीं हैं। विजलीका प्रकाश उसकी लोसे वाहर नहीं है । पुस्तकपर जो प्रकांग 
पड़ा है, वह पुस्तकका ही है। क्योंकि पुस्तकका परिणमन . पुस्तकमें ही है, 
विजलीका परिणमन बविजलीमें टो हो रहा है। फिर विजलीका प्रकाश 'पुस्तक 
'पर कैसे पड़ सकता है ? हां विजलीको निमित्त पाकर यह पुस्तक स्वयं प्रकाशन 
घुक्त हो गई । इसी प्रकार भात्मा अपनेको ही जानता है। द्यात्मा विश्वके 
आकार रूप परिण॒त स्वयंको ही जान रहा है। प्रात्मा विश्वकों जान हो नहीं 
सकता है| हां, विश्वके श्राकारहूप परिणत आत्माको आत्मा स्वयं जान रहा 
है| जैसे विजलीका निमित्त पाकर उसके पासका परमाणु स्कंध अकाशमान 
है। विजलींक निमित्त पाकर जिस परमारु-स्कन्धके जितने प्रकाश्यकी योग्यता 
है, उस ही योग्यताके मुआफिक वह स्कन्घ अपनी योग्यता प्रकट करता है। 
सूर्यंको निमित्त पाकर पासके परमाणु-स्कन्ध स्वयं प्रकाशरूप परिणत हो जांते 
हैं। सूरयके उन परमाणुओंके किरणों नटों हैं, किरणें भ्ांखने स्वयं देखनेकी 
पद्धतिमें चनाई है । भ्राखके देखनेका जो मार्ग है, उस उस रास्तेमें आने वाले. 
उसको स्कन्ध दिखाई देते हैं, जो कि स्वयं प्रकाशमान हैं । वे स्कन्ध उसको 
चमकते दिखाई देनेके कारण किरण मालूम पड़ते हैं । 


चीज दो तरहकी होती है--१--व्यवहार झ्लौर २--निश्चय । वस्तुकी 
चीज उसी वस्तुममें बताई जाये उसे निश्चय चीज कहते हैं श्रौर वस्तुकी चीज 
उस वस्तुसे वाहर बताई जाये, उसे व्यवहार चीज कहते हैं । 

एक द्रव्यकी चीजें यदि दूसरे द्रव्यमें पहुंच जाये तो द्रव्यका हो अभाव हो 
जायेगा। श्रतः एक द्रव्यकी चोज दूसरे द्रव्य में पहुंच ही नहीं सकती है । 

प्रात्मा रसके ज्ञानमें परिणत है. रस ज्ञेय है और श्रात्मा ज्ञायक हैँ 
, रथ ज्ञायक नहों हो सकता है और कभी भी ज्ञायक ज्ञेय नहीं हो सकता है.। 


अतः आत्मा रस वाला नहीं हो सकता है। इस प्रकार आत्मा अभ्ररस है,. यह 
पिद्ध हुआ । 
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श्रात्मा रूप रहित हैः-- 

काला-पीला-तीला-ज्ान ओर सकेर-ये रूपकी पर्याय भी झ्ात्मामें नहीं हैं । 
इनका श्राधारभूत रूप भी आात्मामें नहीं है। आत्मा सम्पूर्ण विश्वका जानने 
देखने वाला है । जिस तरह आात्माको छः प्रकारसे श्ररस सिद्ध किया, उसी 
प्रकार छः ढंगमे ही आत्माको अरूप बताते हैं। 

झ्रात्मामें रूप नहीं है, क्योंकि वह पुद्गल द्रव्यसे न्‍्यारा है। प्रात्मा 
पुद्गल द्रव्यसे स्यारा है, यह वात विचार करनेमें, विकल्प छोड़नेसे आप अपने 
आप समभमें झाजातीं है । समभमें श्राता है कि धरीरसे श्यत्मा पृथक है । 
आत्मा पुदुगल द्रव्यसे न्‍्यारा है, अतः इसमें रूप नहीं है । क्योकि रूपादि पुदूगलके 
गुण हैं। ये गुण पुद्गलके बाहर नहीं पाये जाते है, पुद्गलमें ही पाये जाते हैं । 
मूर्तपना तो जीवका लक्षण नहीं है । जीवका लक्षण तो श्रमूर्तपना भी नहीं है 
क्योंकि उस लक्षणमें श्रतिव्याप्ति दोप है। जीवका लक्षण तो चैतन्य गुण है । 
किन्तु जहाँ पर जीवकी अनेक विषोपताए' बताईं जा रही हूँ, उसमें बह बात 
भी बता दी जाती है कि जीव अमूर्त है। लक्षण तो समस्त दोपोसे रहित 
होता है। निर्दोष लक्षण जीवका चैतन्य है । 

कहते हैँ कि श्रात्मामें रूप गुणा नहीं है। इतना ही नहीं किन्तु स्वयं रूप 
नहीं है। पात्मा स्वयं रूप ग्रुश 'नहीं है. और झात्मा रूप भी नहीं है। रूप 
शण जिसकी पर्याय बगला-पीला-नीला-लाल-सफेद होती हैं, उसे कहते हैं। पांचो 
पर्यायोंमें रहने घाले गुणाकों रूपग्रुण कहते हैं ।'५जसे धाम है, प्राममें प्रनेक रुप 
होते हैं । जिस समय शाम छोटा होता है, उस समय फाला होता है, उससे 
कुछ बड़ा हो जानेपर कहते हैं कि शाम नीला हो गया है । फिर हरा, बड़ा होने 
प्र पीला-लाल और सट़ जोने पर सफेद रंग हो जाता है । जिस समय धाम 
काला हे नौला होता है, उस समय पहते,हैं झ्राम नीला होगया है। रूप गुरा 
सभी प्रवस्पाओंम रहा जिस समय झाम काला-तीला-पीजा-चालनफेद था, सः 
प्रतस्थाओंगें आममें €दप गुण वियमान था । जो रुप गुदा समस्य स्प्री पर्याय 
में रहता है, उसे रूप गुण कहते हैं। रुप गुणकी पर्याद माहायोलानीला- 
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यह सुनिश्चित है कि सब लोगोंका धर्म मूर्ति-मान्यतापर टिका हुमा है। 
भूतिके माने बिना किसीका धर्म नट्रों रह सकता है। प्रत्येक धर्म वाले मू्िकों 
मानते हैं। कुछ लोग जो मू्तिको नीं मानते हैं, उतका धर्म भी मू्तिमान्यता 
पर आधारित है। कुछ लोग मूर्तिको नहीं मानते हैं, परन्तु जब तक मृत्ति 
वाले हम रहेंगे झोर वे जब तक मूर्तिका खण्डन करेंगे, तभी तक उनका धर्म हो 
सकेगा । यदि-कोई भी मूर्ति न मानें तो फिर वे किसका खण्डन करेंगे । यदि 
हम लोग मूर्तिको मान्यता न दें, फिर वे किसका सण्डन करेंगे भौर सण्ट्न नहीं 
करेंगे तो फिर उनका धर्म ही क्या रहा ? कोई मू्तिका खण्डन करके श्रपना 
धर्म चलाता है, कोई मूर्तिका मण्डन करके भ्रपना धर्म प्रवर्तन करता है। श्रतः 
भूति मान्यताके बिना धर्म नहीं चलता है। रहो यह व्यग्हार, फिर भी तर्वके 
विकल्प उनके प्रत्येकमें हैं । 

द्रब्येन्द्रियके द्वारा आत्मा देखता नहीं है, ऐवा कहकर भी प्रात्माके साथ' 
इन्द्रियोंका सम्बन्ध मत जोड़ो । द्रब्येन्द्रिके हारा श्रात्मा जानता नहीं है । भ्रत: 
ग्रात्मासे इन्द्रियोंका कोई सम्बन्ध नहीं है । श्रत॒ः श्रात्मा भरूप है 

भौथी वात जिज्ञासु पूछता है कि पझ्ात्मा भावेन्द्रियके द्वारा तो जानता है ? 
जाननेकी योग्यंता-शकिति है, उस योग्यता फो जो काममें लाना है उसे भावेग्द्रिय 
कहते हैं । ज्षुकि झात्मा भावेन्द्रिमोके द्वारा रुप जानता है इस इृष्टिसे तो 
झात्माका और रूपका सम्बन्ध है । 

उत्तर---वह जो क्षायोपशमिकभाव है, उसे भावेन्द्रिय फहते हैं । स्वभाव 
झात्मा क्षायोपश्ममिक भाव नहीं हैं । प्रतः झात्मा भावेच्द्रियके प्रवतलम्बनसे 
स्वभावसे यह रुपज्ञान मही करता है। आत्मा स्वनावसे ऐसा जाने तो हम 
रूप भौर झात्माक़ा सम्बन्ध माने इस पर विचार करें। प्तः झात्मा भल्प है । 

क्षायोपरमिक भाव स्वनावसे उत्पन्न नहीं होता है। क्षायोपपश्षमिक भाव 
कर्मोके क्षयोगणमसे उत्पन्त होता है । ज्ञान लितना भी भ्रकट है, बह भात्णदेः 
स्वभावसे ही प्रव्ट है । क्षायिक नाव भी निर्ित्तिताके कारण स्वमाय भाव नहीं 
है । इस निर्मित्तत॒प्टिको भी हटाकर देखो, जो दानना है बह स्वनावमाय है । 
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पहले समयमें उत्पन्न होने-वाला केवल ज्ञान नैमित्तिक भाव है और दूंसरे 
आदि समयमें उत्पन्न होने वाला केवल ज्ञान अनैमित्तिक भाव: है । केवल ज्ञान 
ज्ञानका पूर्ण विकास है। स्वभावसे क्षायोपद्मिक भाव नही होता है अतः 
आझत्माका रूपके साथ कोई सम्बन्ध नहीं हैं । 


भ्रव जिज्ञासु फिर कहता है कि आत्मा रूपको जानता तो है, अतः आत्मा 

का रूपके साथ किसी न किसी प्रकारका सम्बन्ध अवश्य है कहते हैं कि रूपका 

जानना साधारण सबेदन है । ज्ञान गुणकी सामान्य व्यवस्था है कि बंह 
इतने जाने मात्रसे आत्माका रूपके साथ सम्बन्ध नहों: हुआ । 


इस प्रकार जिज्ञासु श्रव छठ्वें ढंगस कहता है कि शआरात्मा रूपको जानता 
है, इतनी ही बात नहीं, इससे तो रूपका कुछ न्यारापन ज्ञात होता है, परस्तु 
रूपज्ञानमें आत्मा उस रूपज्ञ याकार ग्रहणमें तन्‍्मय हैं । इस कारण श्रात्मा अन्र 


तो रूपज्ञान वाला है। रूप ग्रहणमें आत्मा रूपपरिणत हैं, अतः आत्माका 
रूपके साथ सम्बन्ध है । 


उत्तर:--भाई, समस्त ज्ञेग. और ज्ञायकका तादात्म्य कभी नहीं होता 
है।शेय ज्ञेय' रहता है, ज्ञायक ज्ञायक | ज्ञेय ज्ञायक रूप नहीं हो जाता भौर 
ज्ञायक श्ञेय रूप नहीं परिणम जाता है। अतः रूपके ज्ञानमें परिणत होनेपर 
भी आत्मा रूप रूपमें परिणत नहीं होगया है । शेय ज्ञायकके तादात्म्य सम्बन्ध 
का अत्यन्ताभाव है। अ्रत' आत्मा अरूप है। ज्ञेयभूत श्रर्थका ज्ञायकर्में अत्यन्ता- 
भाव है भ्रतः उन सभी ज्ञेयभूतोंसे ज्ञायक जुदा हैं फिर आत्मा अरूप कैसे न 
होगा ।जो कुछ यह बताया, यह सब श्रपने संवेदनसे ज्ञात है, ऐसा ज्ञात होने 
वाला आत्मा स्वयं ज्ञायक है । 


जब भी शान्ति मिलेगी, इस आ्रात्माकी शरणमें ही मिलेगी। अतः अपने 
आत्माके उपादानके लिए स्वयं आत्मा बड़ा है। आपका बड़ा भाग्य है जो वस्तु 
स्वरूपकी स्वतन्त्रता जान रहे हैं। आपका कोई कितना ही बड़ा हितैपी क्‍यों 
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न हो, वह श्रापका कुछ नहीं करता है । आपके पृण्यका प्रसर है, श्रतः बह 
झ्रापकी सेवामें निमित्त है। हम कहीं भी किसी प्रवस्थामें वयों न हो, चाद्टे कहीं 
वयों न भटक श्राये हों श्रन्तमें यही समभमें श्रायेगा कि अपने लिये में ध्रात्मा 
स्वयं बड़ा हैं । इस प्रकार झात्मा श्ररूप सिद्ध हैं । 
निधिकल्प चिद्धन श्रात्मस्वरूपफी उपासना फरो;:- 
जिस आत्माफे विपयमें वर्णन चल रहा है कि शात्मा भ्रदप है, श्रस है 
श्रादि--बह प्रात्मा देहमें बस रहा है, देहके प्रत्येक प्रदेश? रह रहा है, फिर भी 
परम समाधिके बिना, निविकत्प गिथतिके बिना छोटे बया, बढ़े बड़े हर हरि 
झादिक भी उसे नहीं जान पाते हैँ । हरि नारायणको कहते हैं। जो नारायण 
हुए हैं, घे सब जिमेन्द्र-भक्त थे, उन्होंने प्रयन्न भर खूच्र उपाय किया, फिर भी 
परम समाधिके पिना ये इस आत्मरतिको ने पा सके। परलु नारायणकों 
सम्यपत्व हो चुका था वे इस रत्नश्रय उपाय हारा शीध्र परमात्मरवरुपभे होंगे 
हरका मुख्य लक्ष्य लोगोंका महादेवसे है। महादेव जी एक दिगम्बर मुनि थे 
उन्होंने पहले छूव तपस्यायें की तपके प्रभावसे वे ११ श्रंग और € पूर्व विद्यात्रों 
के पादी भी हो गये । १० वें पूर्वके प्रगट होनेपर इन्हें सब विद्याओ्रोंने प्रा 
घेरा । उन्होंने कहा कि महाराज झाप जो भी हमारे गोग्य कार्य करेंगे, हम 
उस कार्यों पूर्ण कर देंगी । फलतः महादेव जी अपनी निविकत्प उपासनासे 
निवृत्त हो गये। वे भी इस झ्ात्मरत्रिकों प.म्र समाधिके बिना न परासके । 
किन्तु निविकल्प अझ्रसण्द स्वभावकी उपातनाके बलसे सीध्र परमात्मरवरामें 
प्रकट होंगे । * - 
साधारण लोग पाह देते है कि जो देह 
धारणा है फि भात्मा्े रूप-रस-गन्ध-पर्य 
भौर वे इस प्रकार थी दलीलें भी फ्न्लि ५३ ही मकर | हर इधर भाड 
जो शब्द है, पह दब्द पुर्गलका परिशणिमन हैं लता 
८ पहुता नहीं है। ऐसा पिधेक रपे । हाँ झात्मावेः दिला ऐसा शब्द परिणमन 
नहीं होता इसीलिए निरमित्त कह्टा जाता है तथा उपादाददी परियत्ति उपादानरे 
ही होतो है । प्रत्येक पदार्धको स्पतन्ध निरसना ही पियेद है । 
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यह आत्मा देहमें वस रहा है तो वया देहमें वस रहा है ? नहीं वस रहा 
है । कोई कहे कि शरीरसे इसे जरा श्रलग तो कर दो, परन्तु तुम उसे अभ्रलग 
नहीं कर सकते । श्रतः श्रात्मा देहमें बल तो जरूर रहा है, परन्तु अ्रतदुभूत 
व्यवहारनयकी श्रपेक्षासे बस रहा है, निश्चपनयसे श्रात्मा देहमें नहीं वस रहा 
है। आत्मा श्रात्मामें रहता है । कभी ऐसा नहीं हुआ कि झात्मा श्राकायमें न 
रहे । फिर भी श्रात्मा श्रात्मामें रहता है। निश्चयनयसे भात्मा श्राकाश्न द्रव्यमें 
भी नहीं बसता हैं, देहमें तो वसेगा ही क्या ? प्रत्येक द्रव्य श्रपदी अ्रखण्ड सत्ता 
वाला है। अतः आत्मा आत्मामें रह रहा है । 

आात्माका प्रसर्पण देहमें है । इस आत्माकोी जैसा देह मिला फि यह उस्री 
शरीरमें फैलगया । जब यह श्रात्मा हाथीके भरीरमें पहुंचता है, तो हाथीके 
झाकार रूप परिणत हो जाता है । श्ौर जब बह पेट़में पहुंचता है, पेड़के पत्ती 
पत्तीमें, फूल-फूलमें परागमें, डालियोंमें प्रस्तुत दो जाता है ' इतना सब कुछ 
होते हुए भी यह देहम बसता नहीं है। निश३चयसे भात्मा श्रात्म-स्वरूपनें है । 
किसी द्रव्यका प्रदेश, गुण, पर्याय दुसरे द्वव्यमें नहीं पहुंचता है । प्रात्मा यद्यपि 
देहमें वस रहा है, फिर भी परम समाधिके विना श्रात्मा नजर नहीं श्राता है । 
देखो तो, लोग देहमें वसते हुए भी आझात्माको नहीं जान पाते हैं । उस्ती आत्मा 

की यह चर्चा है कि श्रात्मामें रूप नहीं हैं, आत्मामें रस नहीं है । 

; श्रात्मा गन्धरहित हैः-- 
अब कहते हैं कि झ्ात्मामें गन्ध भी नहीं है । भात्माको इन्हीं छः प्रकारेसे 
* श्रगनन्‍्ध सिद्ध किया जायेगा । 

आत्मा गन्ध गुण नहीं है, क्योंकि वह पुदुगल द्रब्यसे जुदा है । प्राणेन्द्रिय 
को कोई नहीं जानता है कि किस जगहसे यह प्राणी गन्ध ग्रहण करता है, कैसे 
करता है--यह पता नहीं चल पाता है। क्योंकि प्राणेन्द्रिय अव्यक्त है। आत्मा 
पुदूगल द्वव्यसे जुदा होनेसे गनन्‍्ध गुणवाला नहीं है, क्योंकि पुद्गल द्रव्यसे 
बाहर पुदूग लका गुण नहीं पहुंचता है। भरत: श्रात्मा गंध भौ नहीं है । 

जो मनुष्य पंचैन्द्रियोंमें रत है, वह . उनके विपयोंमें तन्‍्मय हो जाता है | 
मनुष्यको कुछ सू घते समय अपना पता नहीं रहता है उन्हें दुर्गन्ध भ्रादिकी स॑ 
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खबर नही रहती है । इन्द्रियाँ पांच हैं। एक तो इन पांचों इन्द्रियों को नामकर्म 
ने मानों इतने अ्रच्छे क्रसे बनाई है कि उनको पहिचाननेमें देर नहीं लगती, 
हैं भौर एकेन्द्रिय हं र्द्रिय चन्द्रिय श्रादिकी व्यवस्था शीघ्र समभमें भ्रा जाती है। 
एकेन्द्रिय जीवके एक स्पर्शन इन्द्रिय है यह सारे दरीरमें है| द्वीन्द्रिय जीवके 
स्पर्णन व रसना ये दो इन्द्रिय हैं सो देखो गलेके ऊपर पहिले रसना (जिद्दा) 
इन्द्रिय मिलती है। त्रीन्द्रिय जीवके रपदन रसना व प्राण ये तीन इन्द्रिय हैं 
सो देखो रसनाके ऊपर 'प्राण (नाक) इन्द्रिय मिलती है । चतुरिन्द्रिय जीवके 
स्पर्शन, रसना, प्राण व चक्षु ये चार इन्द्रिय होती हैं सो देखो प्राण (नाक) 
के ऊपर चक्षरिन्द्रिय (आँख), मिलती है। पज्चेन्द्रिय जीवके स्पर्शन, रसना, 
ध्राण, चक्ष व करण (कान) ये पाँचों इन्द्रिय होती है सो देखो आंखसे ऊपर 
कान होते है। श्रव जरा पद्चादानुपूर्वीसे देखो तो प्रायः उत्तरोत्तर श्रासक्तिकी 
अधिकता मिलेगी जैसे--कानसे जो विषय होता है, उसके जाननेमें तेज 
आसक्ति नहीं होती है जितनी चक्षुइन्द्रियके विषय देखनेमें श्रासक्ति होती है। 
कोई आँखका मनोरम विपय देख रहो, यदि कोई तुम्हें आवाज लगाये तो जल्दी 
सुनाई नहीं देता है, देखनेसे जल्दी उपयोग नहीं हटता है। देखनेकी “अपेक्षा 
सू घनेका विपय अ्रधिक आसक्तिजनक है। नाकके फपियकी अश्रपेक्षा रसने- 
द्वियका विषय अधिक झासक्ति पैदा करता है.। स्वादिष्ठ पदार्थोक्रे चखनेमें 
विकल्प भी अधिक होते हैं । नाना प्रकारके श्रनाचार औ्रौर झगड़े इस जीभके 
स्वादके लिये ही होते हैं। रसनेन्द्रियकी अ्रपेक्षा स्पर्शन इन्द्रियके विषयोंमें 
अ्रधिक आसक्ति होती है। यद्यपि व्यभिचार सुननेका, देखनेका, सूघनेका, 
चखनेका और छूनेका सभी विपयरतिका नाम है, मैथुनको भी व्यभिचार कहते 
हैं, सब इन्द्रियोंके विपयोंका चाम व्यभिचार'है, परन्तु मैथुनके अर्थमें व्यभि- 
चार शब्द रूढ़ होगया है। क्योंकि सब इन्द्रियोंके विषयोंसे श्रधिक आसक्ति 
स्पर्शनेन्द्रियकी है । 


.. इन इन्द्रियोंके बननेका क्रम कितनी वातोंको साबित करता। ये सब 
इन्द्रियां निमित्त नैमित्तिक भावसे बन जाती हैं, इन्हें कोई वनाता नहीं हैं। जो 
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पदार्थ चना-परिणमा उसका विधिका नाम प्रद्ध हे  निर्मिन्तन पाकर स्वयं 
परिणम .जानेका नाम प्रकृति है । ऐसा निमित्त पाकर ऐसा हाता हो है, इसी 
का नाम प्रकृति है । 


ध्राण (नासिका) पुदुगल द्रव्य है। उनदेय स्वामी पात्ता नह 

आत्मा ध्राणेच्दियके द्वारा जानता नहीं है! धानका साधन शान ही दहे। 
निमित्तके, द्वारा उपादान परिणमता नहीं है । जैसे आपने एवं मीरकी फोड़ 
देखी, उस फोटोकों देखकर झ्रापम कुछ बात सी श्राई। प्रात्माके अ्ननिप्रायक्त 
कारण वीरताका भाव आया । दीरत्वका नाव उत्पन्न हंनिमे 'ढोदो नि्मित्त है 
किन्तु भाव पृरुषका है। कर्म प्रकृतिके उद्यने ऋस्मानें क्रोध होता हैं। कछ्ीध 
प्रकृतिनामक दर्मकी प्रकृतिने क्रोध उत्पन्न नती किस । यहां दहू बात जझर है 


कि क्रोध प्रकृतिके बिना आत्मा क्रोव नही कर सकता है 


प्रत्यक पदार्थ अपने हृव्य गुण पर्यायम परिणमता है। निमित्त न ही तो 
विभाव कार्य न्टों वन सकता है । परन्तु उपादान कार्य उपादानके परिशमन 
से ही होता है। यह न्राणन्द्रिव पुदगल हव्यके निमित्तसे ही है! यह आखेन्द्रिय 
रूप रस गंव स्पर्श रूप ही परिणम रही है। झौर कुछ नहीं कर रही है । 

क्या पिता लड़केको पालता है ? नहीं पातलता हैं। पिताकोी पुद्रसे राग 
थां, स्नेह था उससे राग और स्नेह भावको सूंतच किया; रागभावके करने 
में जो कुछ होगया, सोहों गया परन्तु पिताने उसे पाला नहीं है, कोई द्रव्य किसी 
द्रव्यका कुछ करता ही नहीं है । जैसे हम तुम्हें च्मका रहे हैं ऐसा कोई 
परन्‍्तु तुम्हें हम नहीं तमका रहें हैं, तुम स्वर्य समझ रहे हो। अपने सुनानेके 
रागको मिटानेके लिये हम अपने दुखको मिटा रहे हैं। 
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यह मनुष्य भव कोई मामूली तपत्शसे ही नहीं मिल गया है । इस 
अनुण्य भवकों पानेके लिये इसका पूर्व जन्मनें विज्ेय पुरुपार्थ हुआ होगा । 
भेया ! इस चँतन्य पीरुष के जाने विना ऋात्मा कैसी-कंसी विपत्तिमें फंसा । 
पेड़नें वो देखो आत्माको कितने प्रदेशों जाना पड़ा जलकों ही देख लो 
विना छता पानी खींचा और आग्रपर डाल दिया गया। वहां दवा आगयपर 
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कोई बचा सकता है | क्या इस जलके जीव हम न थे, और झाज किस स्थिति 
में हैं पाँच इन्द्रियाँ मिली हैं, सुब सकते हैं, देख सकते है, वोल सकते हैं। बड़े २ 
आराचार्यों ने कठिन परिश्षम करके ग्रन्थ बनाए, वे सब तुम्हारे-हमारे लिए ही 
तो हैं परन्तु इस पुण्यकी कीमत हमारे समभमें कुछ नहीं है । इतना सौमाग्य 
मनुष्य वननेमें है। तुम्हारे पुण्यका उदय है। इस मनुष्य भवकों पाकर वह 
चह काम करना चाहिए, जो अगले भवमें भी काम दे । अन्य वैभव तो यहीं रह 
जायगा मगर जो ज्ञान प्राप्त हुआ है, वह एकदम खोजाने वाला नहीं है। ज्ञाम 
मरनेपर भी साथ जायेगा जो हमारी योग्यता है, चह वनी रहेगी । यदि ज्ञान 
प्राप्त करनेमें सब कुछ भी गंवा दिया जाये, सममको तुमने कुछ नहीं खोया । हम 
लाभ में ही रहेंगे, धतननि कुछ भी नहीं हुई । इतने सुन्दर मनुष्य भवको पाकर, 
ज्ञान वृद्धिमें नही लगाया तो मनुष्य भवर्में जन्म लेना निरथ्ंक है। यहाँ पर- 
कतूं त्वका भाव न लावो जिसके कम पुण्यका उदय है, उसको अधिक पुण्पशालियों 
की नौकरी करनी पड़ती है | दूसरोंके पुण्यका उदय है, यदि हम काम न करेंगे 
तो उनऊा प्रृण्य फनेगा कैसे ? परकत्‌ त्ववुद्धिका फल है कि परकी नौकरीकरो । 
आत्माकी भलाई नि कल्प ज्ञानमें हमें अपनी निविकल्प समाधि बनानी है, ऐसी 
बात मनमें तो श्रानी चाहिए । यह गरीर जिसे श्रात्मा मानकर सव कुछ कर रहे 
ही, वह अ्रपने ब्रिल्कुन भिन्‍न है। यह शरीर एक दिन जला दिया जाना है । 
यह शुरीर इतना श्रशुचि है उसी शरीरको आत्मा मानकर वेसुध हो रहे हो, 
उस घरीरका स्वामी आत्मा नहीं है । हु | 

आत्मा ध्ाणन्द्रियके ह्वारा जानता नहों है, प्राण इन्द्रिय तो भन्धके ग्रहणमें 
निमित्त मात्र है अतः आत्मा गन्वरहित है । ह 

आत्मा गन्धरहित है । आत्मा द्रव्येन्द्रिय, ध्राणेम्द्रियके द्वारा गंध जानता है, 
झतः आत्मा गंधवाला है, इसका खण्डन तो कर दिया, परन्तु आत्मा भावेन्द्रिय 
के द्वारा तो गन्ध जानता है। वर्तमान जो ज्ञान है, वही भावेन्द्रिय है, उस 
ज्ञानके द्वारा तो आत्मा गन्ध जानता है अतः आत्मा गन्धवान है । इसका उत्तर 
यह है कि भावेन्द्रिय होती है क्षायोपशमिकभाव, अतः स्वभावतेः भावेन्द्रिय 
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के द्वारा श्रात्म। गन्ध ग्रहण नहीं करता है । 

। प्रदन:--आत्मा गन्‍्व ग्रहण तो करता है, अतः इसका गन्बसे सम्बन्ध 
है, यह .माननेमें आपको क्या झ्रापत्ति है ? उत्तर:--यह आ्रात्मा केवल गन्धको 
ही तो नहीं जानता है, सभी पदार्योका ज्ञान करता हैं। जब आत्माका स्वभाव 
सम्पूर्ण विव्वको जाननेका है, तव फिर तो सम्पूर्ण दिश्वकों आत्मा समकत 
लेता चांहये । गन्ध॒का जेः ज्ञ/न हुग्ग, शभ्रात्मा उसमें तो परिणत है। फिर भी 
क्योंकि ज्ञेय ज्ञायकका तादात्म्य नहीं हो सकता है श्रतः श्रात्माकों गन्धवाला 
नहीं कह सकते हैं । 

झात्मा स्परश रहित है । 

अव जिस प्रकार गरन्धके वारेमें कहा उसी प्रकार स्पर्शके वारेमें कहते हैं । 
आत्मा अव्यक्त है। स्पष्नेन्द्रिकि विपयमें ही व्यक्तकी वात आती हैं 
क्योंकि स्पशेनेन्द्रिय ही व्यक्त है। जैसे इसी श्रांडको लो जो दोखता है, हाथसे 
छूने में आता है, वह स्पर्शनेन्द्रिय है। उसमें जो देखनेका गुण है, वह चक्षु 
इन्द्रिया विषय है। यह जीभ जो दिखाई दे रही है, उसके छूनेसे ठण्डे, 
गर्म, कड़े नर्मका ज्ञान होता है। छूनेका विषय स्पर्नेन्द्रियका विपय है। 
जीभमें फिर रसनेन्द्रियत्व कहाँ रहां जो जीभ दिखाई दे रही है, वह स्पर्शनेन्द्रिय 
है । इसीमें स्वाद लेनेकी जो परिणति है, वही रसना इ-द्रय है स्पर्शन इन्द्रियको 
व्यक्त इन्द्रिय भाना है । रसना झादि इन्द्रियां दिखाई नहीं देती हैं, श्रतः वे सब 
इन्द्रियाँ श्रव्यक्त हैं।हम कानसे कहांसे सुनते हैं? जो पर्दा है, उसको 
छूनेसे भी कुछ न कुछ ज्ञान होता है, भ्रत: वह कानका पर्दा भी स्परशनेन्द्रिय - 
है । जिससे ठण्डे ग्रमेका ज्ञान हो, वह स्पशन इन्द्रिय है। जो स्परशंसे वोध 
हुआ, वह तो स्पर्शन इन्द्रिय है। यह हमारी श्रांख, जो दिखाई दे रही है, उसके 
छूनेसे ठण्डा नें, गर्मका ज्ञान होता है, श्रतः यह ,श्राँख भी स्पर्शन 
इन्द्रिय है। सर्वत्र चारों इन्द्रियोंमें स्पर्शन इन्द्रिय भी हैं, फिर भी उनसे भिन्‍न 
भिन्‍न विषयका ज्ञान हो जाता है । प्रतिनियत विपयका ज्ञान मात्र करने वाली 


चारों इन्द्रियाँ व्यक्त हैं। 
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ज्ञानीजन कहते हैं कि भ्रात्मामें स्पर्श गुण नहीं हैं बयोंकि झात्मा पुदगल 
द्रव्यसे भिन्‍न हैँ । श्रतः श्रात्मामें स्पर्श गुणा नहों है । एक तो आत्मा स्पर्ण ग्रुण- 
वाला नहीं है दूसरे भात्मा स्वयं स्पर्श गुण भी नहीं है, वर्योकि प्रात्मा पुदुगलके 
गुणोंसे न्‍्यारा है। पुदूगलके ग्रुण रूप, रस, गन्ध स्पर्श हैं उनसे श्रात्मा 
श्रत्यन्त न्‍्यारा है, श्रतः पशात्मामें .स्पर्श नहीं है। एक पदायंका दूसरे पदार्घमें 
अत्यन्ताभाव है । 

जिसे भाप किरणों कहते है, वे क्‍या हैं ? सूर्य है ? नहीं। सूर्य तो इतना 
ही प्रकाशमान है जितना सूर्य प्रदेश है। सूर्यकों निमित्त पाकर वे पास के स्कांध 
प्रकाशपरिणत हो जाते हैं। वे प्रकादपरिणत स्कन्ध सूक्ष्म शोर स्थूल हैं। 
» जेब उन स्कन्धोंको देखते हैं, उन्हीं को फकिरणें फह देते हैं। सूर्यफे प्रकाशकी 
वे प्रकाशपरिणत किरणों गवाक्ष जालसे दियाई पछती हैं। प्रकाशापरिणत जो 
स्कन्ध हैं, उन्हींका नाम लहर है । उन्हींको किरणों कहते हैं । 

किसी भी द्रब्यका गुण पर्याय प्रदेश द्रव्यसे बाहर नहीं पहुंचता है । जहां 
जो आपको चीज दिखाई देती है, वह वहीं की चीज है । एक वरतुका सया 
स्वरूप है ? वरतु का वस्तुत्व क्या है ! इसको ययायंतः श्षमझों तो पदायोकी 
स्वतन्त्रता समभमें झ्राजावेशो । यह सब निमित्त नेमितिक भावका ही व्यवह्टार 
चल रहा है। भात्मा रपश गुण वाता नहीं है फ्योंकि पुदुगल द्वव्यसे वह भिन्न है 
कहते है शात्मा स्वयं स्पर्श ग्रुख भी नहीं हैं। तो ने होग्रो, छिन्तु क्‍्रात्मा 
द्रब्बेन्द्रियके द्वारा स्पर्शन करता है, झतः झात्मा स्पर्ध गुण बाला मानलों । 
उत्तर--नहीं, पयोंकि प्ात्मा द्वव्येन्टियका स्थामी ही नहीं ५ झतः: द्वण्पेन्द्रयफा 
झौर आत्माफा कोई सम्बन्ध नहीं है। उँसे दर्पण है। दर्पण: सामने जो 
भी चोज प्रावेगी. वह उसमे प्रतिदिम्बितहों ही जायेगी। यदि निमित्त हुद जाये 
तो उसका प्रतिविम्व भी दर्पणशमें नहीं पढ़ेगा । ऐसा निमित्त नेमित्तिफ भाष हो 
तथापि दर्षणशर्भ जो विस्च है बट दर्ंणकी परिणति हैं उत्तमें उसके निमित्तका 


ग्ोई झंश नहीं गया । झब जिक्कासु पृछता है कि द्प्येन्ट्रियों झ़रा घात्मा हवर्श 


७२ |] समयतार प्रवचन पुस्तक 


नहीं करता है चलो, यह मान लिया, परन्तु भावेन्द्रियके द्वारा तो आत्मा 
स्पर्श अहरण करता है ? उत्तर हैं कि भावेन्द्रिय क्षायोपशमिक पदार्य है, प्रतः 
भात्मा स्वभावतः भावेन्द्रियके द्वारा स्पर्श गुसकों नहीं जानता है । 
शंका :-- किसो भी तरह जानो श्रात्मा स्पर्श गरुणकों जानता तो है ? अ्रतः 
श्रात्मा स्पर्श वाला होना चाहिये। समाधान:--कहते हैं कि झात्मा तो विदवकों 
जानता है विश्वको जाननेसे झात्मा विश्व वाला हो जाना चाहिये ? अतः झात्मा 
स्पर्शज्ञान तो करता है, परन्तु स्पर्श गुरावाला नहीं है । पुनः जिज्ञासु पूछता है 
* कि आत्मा स्पर्दाज्ञानमें परिणत है, उससे श्रात्मा तन्‍्मय है श्रत: सपर्शवाला आत्मा 
* मान लिया जाता; चाहिए । उत्तर स्पर्श ज्ञेय पदार्थ है, ज्ञायक ग्रात्मा है। तथा 
जे य ज्ञायक पदार्थ कभो तन्मय नहीं हो सकता है। अत: आत्मा श्रस्पश्श है, 
अव्यक्त है। इस प्रकार आत्माको अरस अरुप, अगन्ध, श्रस्पर्श सिद्ध किया गया 
है। जय भर इच्द्रियोंके सम्वन्धमें सर्वत्र निमित्त नेमित्तिक भाव है! निमित्त 
नेमित्तकका इतना सम्बन्ध होता है कि पदार्थमें उत्तीके अनुसार परिणति हो 
जाती है ऐसा होनेपर भी प्रत्येक पदार्थ स्वतन्त्र ही है, स्वतन्त्र होकर ही 
परिणमते हैं । 

आत्माके लक्षण में अभी यह बताया गया थः कि उसमें रूपादि पुदुगलके 
चार गुण नहीं हैं। जिस आत्मामें ये चारों गुण और उनके परिणमन नहीं है, 
उस सामान्य दर्रानज्ञानमय झात्माको समयसारमें शुद्ध आत्मा कहा है । 

यह अध्यात्म ज्ञान कलेचा (पाथेय) के समान है जिसकी २प्टि करनेसे 
्र्म होता है, वह समभमें आ जाये तो जहां भी होओ, तनिक इप्टि दो भौर 
बर्मका फल प्राप्त कर लो । ऐसी शुद्ध आत्माका इस समयसारमें दर्शन है वह 
शुद्ध आत्मत्त्व प्रत्येक जीवमें है। पर्याय अशुद्ध है । जिस कालमें जो पर्याय है, 
वहाँ भी इष्टिकी महिमासे शुद्ध आत्मतत्त्व को यह जीव देख ही लेता है । वेखो 
भैया ! अशुद्धकी इष्टिसे शुद्धि श्राप्त होती नहीं और पर शुद्धकी इृप्टिसे भी 
शुद्धि नहीं होती । इस निज शुद्ध स्वभावकी इषप्टिसे शुद्धि होती है । 
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वह शुद्ध आत्मतत्त्व कैसा है, सो बतलाते हैं । यह अग्रुली जैसे टेढी, 
सीधी आदि रूप १० तरहसे परिणम गई, किन्तु वह एक अ्रंगुली सभी रूपों 
में विद्यमान है। वहीं एक जिस ज्ञानके रा तुम जान रहे हो, वह जानी 
हुई भ्र गुली शुद्ध कहलाती है। दकश्शों तरहकी अगली बनी, उसमें जो एक 
रहे, उसे शुद्ध कहते हैं जो न टेड़ी है और न सीधी ही है । 
शुद्ध झत्मतत्त्वका जब वर्णन करेगे तो वह न नारकी है, न मनुष्य है, न 
देव है भौर न तियेब्च ही है भ्रादि किन्तु सर्व परद्रव्य व परभावोसे विविक्त 
निजचेतनमय आत्मा है। जितनी भी पर्याय है। वह "शुद्ध झ्रात्मा वह नहीं है 
, ऐसा शुद्ध आत्मतेत्त्व है। जीव न मुक्त है। न संसारी है। कह रहे हैं उसी 
चैतन्य तत्त्व की जो न बहिरात्मा है, न भ्न्तरात्मा है और न ही परमात्मा है 
यद्यपि वह क्रमशः सभी पर्यायोंमें रहता है । फिर भी वह इन सभी पर्यायोसे 
: भिन्न हैं श्रत एव शुद्ध है । 
जो लोग पाप करनेमें धर्म मानते हैं, उनकी वात भी; अपेक्षासे ठीक है । 
जैनशास्त्रोंमें चतलाया गया है कि मिथ्यात्वके तीब्र, उदयमें जीवको उल्टी उल्टी 
बात सूका करती है । मिथ्यात्वमें उल्टा ही.दिखाई देता है । 


आत्मा न शिष्य है न गुरु है, न उत्तम है, न नीच है, न मनुष्य है न देव हैं 
' न नारकी है और न तिरयंड्च ही है- ऐसे शुद्ध श्रात्मतत््वको योगी जानता है। 
परिणमनमें शुद्ध आत्मतत््व नही है । एक चुद्ध आत्मतत्त्व चैत्तन्यमात्र है । 
आत्मा न पण्डित है, न मूर्खे है, श्रात्मा केवलज्ञानी नहीं है, मतिज्ञानी नहीं 
हैं। वह तो शुद्ध चैतन्य तत्त्व है। शुद्ध अग्नि वह है जो किसी आक़ार या 
पर्याय में चद्ध नहीं है । पर्याय, अपेक्षा, भेद, भ्र'श इनका नाम हो अशुद्धताको 
लिये हुए है । शुद्ध श्रग्विका कोई आकार नहीं है। शुद्ध अग्निके सही अर्थमें 
कोई भ्रपेक्षा न लगाओों, वही शुद्ध अग्नि है। सीधी अ गुली शुद्ध श्रगुली नहीं 
है टेढी, सीधी, निरदधी आदि समस्त पर्यायों रहने वाली” एक अगली 
शुद्ध अ गुली है। इसी प्रकार नरक तिय॑डच मनुप्य, देव सिद्ध पर्याय. आदियें 
जो भरात्मा है, वह तो जाननेमें, भायेगा, परन्तु उन सब पर्यायोंमें से किसी 
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भी पर्यायमें न रहने वाला आत्मा न मिलेगा । द्रव्यका भी कोई निज स्वरूप 
- है। द्वव्यके लक्षणमें पर्याय नही है । 
सनुष्य वह है। जो बूढ़ा भी है, जवांन भी है, वालक भी है --सभी 
श्रवस्थाओंमें जाकर भी उन पर्यायरूप नहीं है । वह आंखोंसे विखाई नहीं देता 
है, उसे कहते हैं शुद्ध मनुष्य । उस शुद्ध तत््वपर उपयोग जानेसे संसारके 
समस्त विकल्प मिट जाते हैं। यदि वह अनुभवमें शा जाये तो कहना ही क्या 
वह शुद्ध श्रात्मतत््व जो न मनुष्य है, न देव है, सब अ्रवस्थाओंमें जाकर भी 
किसी एक श्रवस्थारूप ववकर नही रहता है । 
द्रव्यकी शक्ति अवादि भनंत है । रूपादिका नाश नहीं हो सकता है। रूप 
सदा रहता है। परन्तु उसमें परिणमन होता रहता है| आप शाक्तिका स्वरूप 
सोच रहे हैं तो विकल्पमें पर्याय नहीं रहना चाहिए । प्रूवपर इष्टि डालोगे 
तो ध्रुव बनोगे और यदि अ्रश्नूवपर इष्टि डालोंगे तो अश्नुव  बनोगे । 
यदि यह श्रद्धा करो कि हम सामान्य आत्मों है तो श्रापके समस्त विकल्प 
छूंट जायेगे । जिनमें यह विश्वास बन गया है कि मैं _उसका पिता हैं उसको 
बच्चोंकी रक्षा करनी ही पड़ेगी । जिन्हें यह विंश्वांस है कि में भ्रमुक हूं, उसको 
अनुसार उसे भ्रपना काम करना पड़ता है। त्यागियोंको जल्दी गुस्सा इस लिये 
आता है कि उन्हें विश्वास बना रहता है कि मैं त्यागी हूँ, इतनी पौजीशनका 
हूँ, किन्तु सम्मान इतना मिलता नहीं । इस पर्यायबुद्धिके कारण गुस्सा आता 
है। पर्यायवुद्धि होनेके कारण पर्यायके मुताबिक काम करना ही पड़ता है । 
यदि काम उसके अनुसार न हो तो गुस्सा आ जाता हैं। सुवहका समय है सब, 
धूमने जा रहे हैं। एक सेठ जी भी घूमनेके लिए मनिकले। सामनेसे एक 
किसान सेठजी को विना नमस्कार किये नकल जाता है। यह देखकर सेठ जी 
को गुस्सा आ जाता है कषाय उत्पन्न होनेका मूल कारण प्रयायमें श्रहंकार 
बुद्धि है संसारमें सर्वत्र व पर्यायबुद्धिका आदर हो रहा है। संसारके समस्त 
भंगड़े, नटखट यह पर्याय बुद्धि ही कराती है। सब पापोंमें महानु पाप पर्याव- 
बुद्धि ही है, क्योंकि पर्यायबुद्धिमें प्रगतिका अवसर ही नहीं मिल पाता । 
जिस पर्यायकी इष्टि करनेपर इतने एवं लगते है । - उस पर्यायको भुलाने 


पर शुद्ध श्रात्मतत््वके दर्शन होते हैं। देखनेवालोंकी विशेषता है, देस सके 
तो देखल, न देख सके तो न देख पाव । वास्तवमें देखा जावे तो घुद्ध चंतन्य 
स्वमाव ही धर्म है। इसका उपयोग बने रहना ही धर्म है, घील है श्रौर तप हैं । 

जिस जीवको इतनी लगन हो गई कि मैं उस शुद्ध आत्मतत्वकी निगाह 
से कमी भी श्रलग न होऊ, मेरा श्रधिक समय इसीं शुद्ध भ्रात्म तत््वकी नियाह 
में लगे तो संसारके संग्रह श्रपने भाप छूटते जाते हैं। शुद्ध तत्वकी सित्षिके 
लिए साधुका वेक्ष भ्रपने श्राप हो जायेगा । श्राप देखते हैं कि जितकी इतनी 
ऊंची वृति हैं, ऐसा महात्मा भोजनके लिए धर थाये तो कितने लोग प्राह्ार 
न करायेंगे, कितने लोग उनको भक्ति वैयावृत्ति नही करे गे । भक्ति करना माने 
प्रतिग्रह। मुनि झादिके प्रति समय शुद्ध भ्रात्मतत्त्तकी इप्ठि बनी रहती है । 
मुनि भ्रादिकी ये तपस्यायें शुद्ध श्रात्मतत्त्तको इष्टिके त्िए है। ये तपत्यायें 
उददण्डके लिए इण्ड देना है ऐसा उनका विचार है ताकि हमारी शुद्ध प्रात्मतत्त्य 
की दृष्टि बनी रहे। पधर्मका लक्षण शुद्ध प्रात्मतत्वकी इप्टि है। भगवान 
की * क्ति तो थोगीका ध्येय ही नहीं हैं। योगीका ध्येय घुद्ध तत्वकी इप्ठि फरना 
मात्र हैं । शुद्ध तत््वकी इप्टिमें जो २ चाधांएं होती है, वह उनसे छुटकारा 
पानेके लिए भगवानकी भक्ति करता हैं । शुद्ध तत्त्वकी इप्टिमें जब बाधा प्राती 
है उसको दुर करमेका उपाय स्वाध्याय है, श्रध्ययन है, भपित है, पुजा है, 
तपस्या है । भगवानकी भक्तिके लिए वहू मुनि नहीं बना है, वह मुनि बना निज 
रामकी उपासनाक्के लिए । रमन्ते ग्रोगिनों यस्मिन्‌ इति रामः धर्बात्‌ भात्मा । 
धुद्ध तत्व न॑ रोगी है, न गरीब है, न पनी है न मनुष्य हू न देख है ने नारकी है 
मे तिर्य॑च है । पैतन्य मात्रमें घुद्ध तत्त्व वसता है | शुद्ध तत््य प्रनूमवकी चीज 
है। मिश्रीका भ्नुभव धनुभयसे ही होता है । तुम जितनी बात बोतोगे वह छु८ 
तत्त्व नही हैं। सालिस प्रात्माका नाम घुद्ध धात्मा है। घुद्ध झ्नात्माया वर्चन 
किया गया, एसमें न रुप है; न रपश हूँ, नगंघ है, ग रस है कोर शब्द है । 

जीवका ललशा चेतन्प हैः--- 

झात्म-प्रकरण चल रहा है फि जीव फँसा है ? जीव बहू कहलाता हैँ कि 

जिपतमें जानने-देजनेफी तागत हो। प्रात्मामें ही जानने-देसनेशी कापत् 
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है। शरीरमें जानने देखनेकी शक्ति नहीं है श्रतः आत्मा घरीरस प्रतग है । 
जीव जो करता है वह उसका कर्म है। उसोके श्रनुसार यह फल भोगत्ता है । 

जीवका लक्षण चैतन्य है । चैततन्यका काम है, जानना-वेशना । चैतन्य 
स्वभावकी अपेक्षा सब जीव समान हैं ) जीवके फर्म झौर कापायका पर्दा लगा 
है । सब कहते हैं कि किप्ती तरह यह पर्दा हठे, परन्तु हृटता नहीं है । 

जीव दो प्रकारके होते हैं:--(१) कर्म सहदित (संसारी) शोर (२) जिनके 
कर्म छूट गये हैं (मृक्त)। कर्मसहित जीव संसारी कहलाते है और फर्म 
से छूटे हुए जीव मुक्त कहलाते है। जिस्हें क्मोग्रे छूडमेकी इच्छा है, उन्हें 
प्रथम, कर्मसे छूठे हुए स्रिद्ध भगवावकी श्रौर श्ररहुस्त भगद्ानुकी भक्ति 
करनी चाहिये । जिस तरह भगवान्‌ सिद्धने परिग्रह छोड़ा, उसी प्रवार भगवान 
की भक्ति करनेसे परिग्रह छोट़नेफा “रास्ता मिनत्ता है । 

मुक्त जीव सिद्ध हैं। मुक्त जीव सब एक किग्मके हैं। जैसे सालिस दूच 
सव एक तरहका होता है, परन्तु जिसमें पानी मिला है, वह तो कई प्रकारका 
हो सकता है--एक छूटांक पानी बाला, आधा पानों बाला दादि । दूधर्मे जिस 
दूधके श्रलावा कोई चोज नहीं है, वह सालिस दूध कहता है। वह तो एक 
ही तरहका है | इसी प्रकार जो जीव कर्मसे मुक्त हूँ, थे सब नाना भेदवाले हैं । 

जो जीव कर्मसहित हैं वे दो प्रकारके हैं:--भस् थ्रौर स्थाचर । जिनके 
केवल एक स्परशन इन्द्रिय है, वे स्थावर जीव हैं, ये जीव एफेन्द्रिय जीव 
कहलाते हैं । जिनके रसना, श्नाणा, चक्षु और श्रोत्र इन्द्रिय दोती है| वे सब 
तरस जीव है। ये क्रमश: द्वीन्द्रिय तीन द्वद्रिय, चतुरिच्द्रिय हर पं्चे-द्रय जीव 
हैं। जिनके केवल एक ही इन्द्रिय है, ऐसे स्थावर जीधों के “ भेद हैं:--पृथ्वी- 
कायिक, वार्युकायिक, जलकायिक अग्निकायिक और दनर्पतिकायिक जीड । 

इनमेंसे धनस्पतिकायिक जीव दो तरहके होते हैं:-- साधारख बनस्पति- 
कायिक और प्रेक वनस्पतिकायिक जीव । साधारण बनस्पत्रिक्ायिक जीव 
बा हरी वनस्पति फ़ूड, है 55% आादिको 

देते हूँ। प्रत्येक वनत्पत्तिकायिक जीवोंमें एक शरीर 

का स्व्रामों एक ही है। भर साधारण , वनस्पतिकायिक जीवोंमें एक शरीरके 
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स्वामी अनन्तानन्त निगोदिया जीव हैं। साधारण . वनस्पति श्राँखोंसे दिखाई 
नहीं देती है । प्रत्येक वनस्पत्ति आंजोंसे दिखाई देती है । 

बहुतसे लोग आलू-प्याज आदिको साधारण वनस्पति कहते हैं। परन्तु 
साधारण वनस्पति तो दिखाई नहों देती है, प्रत्येक वनस्पति दिखनेमें आ्राती है, 
अनः आलू झादि साधारण वनस्पत्तिकाय नहीं है । 

प्रत्येक वनस्पतिके दो भेद हैं:--(१) साधारण सहित प्रत्येक और 
सावारण रहित प्रत्येक वनस्पति । साघारण सहित प्रत्येकमें अनन्त निगोदिया 
जीव रहते हैं, भ्रतः इसे सप्रतिष्ठित प्रत्येक कहते हैं, पालककी भाजी, आलू, 
रतालू, अरबी श्रादि ऐसी ही वन्स्पतियां हैं । जिनके मोटे पत्ते होते हैं उनमें 
अनन्त नियोदिया जीव रहते हैं । अप्रष्ठित प्रत्येक्मों अनन्त निगोदिया जीव 
नहीं रहते हैं। फिर भी इसमें असंख्यात 'प्रत्येक है । इन्हें श्रप्नतिष्ठित प्रत्येक 
कहते है । इसमें शिण्डो , लोकी , सैम , से गरे, आदि है। असंख्यात श्रत्येक 
होनेके कारण इन्हें लोग अष्टमी चौदसको नहों खाते हैं ? 

श्रव श्रस जीदोंको कहते हैं ॥ जिसके दो इन्द्रिय तीच इन्द्रिय, चार इन्द्रिय 
व पांच इन्द्रिय होती है, उन्हें त्रस कहते हैं । जिन जीवोंके दो इन्द्रियां होती 
है, ध्राण नहीं होती हैं उन्हें दीन्द्रिय च्रस कहते हैं। जिनके प्राण इन्द्रिय तो 
होती है. परल्तु चक्षु नहीं होती, उन्हें त्रीछ्रिय तरस कहते हैं। जिनके चक्षु 
इन्द्रिय होती है, कर्ण नहीं होती उन्हें चतुरिच्धिय चस कहते हैं श्रौर जिनके 
करणुन्द्रिय भी होती है, उच्हें पंचेन्द्रिय चस कहते हैं। _ 

पंचेन्द्रिय दो प्रकारके जीव होते हैं एक मन वाले जो हिताहितका विवेक 
रखते हों, उन्हें संज्ञीपंचेन्द्रिय जीव कहते हैं, और दूसरे जिनके मन नहीं होता 
झौर शिक्षा उपदेद भी ग्रहण न कर सके, उन्हें असंज्ञी पंचेन्द्रिय कहते हैं । 
असंज्ञी जीव तिर्यच गतिमें ही होते हैं। यदि जीवके साथ कर्म न लगा हो तो 
सब हो जीव एकसे हो जायेंगे। किसीको, क्रोध श्राता, खोटे भाव उत्पन्न हते 
यह सत्र क॒मके उदयके निमित्त कारणसे ही होता है। अश्रतः सर्वप्रथम कर्मो 
का क्षय करना चाहिए किन्तु कर्मोका क्षय कर्मेइप्डिसे नहीं होता । यह मनुष्य - 

व कर्मोका क्षय करनेके लिए ही प्राप्त हुआ हैं। स्वभावदृष्टि-साधक भक्ति 
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पूजा, धर्म स्वाध्याय-ये सब कर्मेक्षय करनेके लिये ही आप्त हुए हैं। सवे कर्मोका 
क्षय हो जायें तो शुद्ध चैतन्य भाव प्रकट होता है। घनसे भी बड़ी चीज घम 
है। धर्मका सम्बंध श्रात्मासे है, घनसे श्रात्मा का रास्वध नहीं हैं । 20840 
इष्टिसे धर्मं करना श्रष्ट है । बाह्य चौजें, जो भी मिलती हैं, वे दितकर चे 
नहीं हैं । परन्तु लोग वाह्य पदार्थोकी ही इज्जत करते हैं । 

ये जयतके नाना तरहके जीव हैं। इनको देखकर अनुभव करना चाहिए 
कि धर्म न करनेसे यह कीड़ा हुआ है, मकौड़ा हुआ है । घनसे भी बढ़ी चीज 
धर्म है। जीवके नाना भेद देखो तो तुम्हारेमें ऐसी तकंणा उत्पन होगी कि घ्म 
न करनेसे ही ऐसी गति होती है। कोढीको देखकर यह विचारों कि धर्म न 
करनेसे ये कोढ़ी हुए। इसी हेतु मनमें उनके प्रति दया श्राती है। दया इसे 
लिए आती है कि कभी ऐसे हम न हो जायें। भतएवं हम लोगोंको दुखियों 
की रक्षा करनी पड़ती है। धर्म न करनेसे ही ये संसारकी सारी वातें होती 
हैं। जीवकी सभी श्रवस्थाश्रोंमें सदा चैतन्य स्वभाव रहता है । उस एक चैतन्य 
स्वभावकी इष्टि हो जावे कि मैं एक चैतन्य सबसे न्यारा हूँ, मानमात्र है, मैं 
श्ात्मामें ही हूं इस प्रकार जितनी भी श्रात्माकी इप्टि श्रावे उतना ही धर्म हैं । 
घर्म यही है कि चैतन्य स्वभावकी इष्टि होवे। दुखियोंको देखकर चैतन्य 
स्वभावकी इष्टि लगा लेनी चाहिए। धर्मसेवनके लिए ज्ञान बढ़ाना चाहिये । 
भगवानके स्वरूप निहारनेमें भी घ॒र्मं है। सामायिकर्में अपना स्वभाव विचारों । 
पजामें भगवानकी और चिजस्वभावकी भक्ति की जाती है। भ्रतः पूजा और 


भत्तिसे भी घ॒र्मे होता है। भैया भगवानकी भक्ति भर श्रात्माका ध्यान करके. 
अधिकसे भ्रधिक विशुद्ध लाभ लो । 


विभक्‍त निज एकत्वको जाने विना शरन्‍्त सार्ग न मिलेगा;-- 

वहुत कुछ जानकर भी जिस एकके जाने विनां आत्माके क्लेश नहीं 
मिस्ते, उस एकके स्वरूपका यहां वर्णन है । 

जगतमें दुःख.अनन्त है. जो पदार्थ अपने नहीं थे न होंगे, उनके सम्बन्धमें 
धारणा वनाना कि गे मेरे हे। सब दुःखोंकी मूल यह धारणा हैं। दुःक्षको 
टूट करनेके लिए इस घारणाको बहुत कोशिश करके मिटाना चाहिए । जगत 
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के पदार्थ मेरे से भिन्न है, मगर भींतरसे विश्वास नहीं होता कि ये पदार्थ मेरे 
नहीं है। अन्तरमें यदि यह विश्वास जम जाये कि ये पदार्थ मेरे नहीं है तो 
सम्यस्ज्ञान हो जाये । सम्यस्ज्ञान यथार्थ ज्ञानंको कहते हैं। पदार्थ जैसा हैं, 
उसमें वँसी श्रद्धा करना सो सभ्यस्ज्ञान है। पदार्थ जैसा है यदि उसका वैसा 
ज्ञान कर लिया जाये तो पदार्थके शुद्ध स्वभावके ज्ञान करनेमें बहुत 
संहुलियत मिलती है । 
पदार्थों हो - सुगमतया जाननेके लिए प्रथम उनके भेद जानने पड़े गे । सम- 
स्त पदार्थ कितने हैं ? संसारमें एक २ जितने हो सकते हैं उतने ही पदार्थ हैं 
एफ उतना होता है जिसका दूसरा कोई खण्ड न हो सके । पदार्थ एक वह होता 
हैं जिसका टूसरा हिस्सा किसी भी हालतमें नहीं हूं? सक्रता हैं। मैं भी एक 
श्रात्मा हुं आप भी एक थ्रात्मा है समस्त संसारके प्राणियोंक्ा श्रात्मा एक लक्षण 
होकर भी अलग २ है, श्रश नही, हो सकता है। तो क्‍या दिखाई देने वाले 
चौकी पुस्तक आदि पदार्थ एक हो सकते ? नहीं, ये पदार्थ नही हैं। ये भ्रनेक 
परमाणुझ्रोका पुओ्ज है। क्योंकि जिस पदार्थका दूसरा हिस्सा हो जाता है, 
वह एक नहीं है । चौकी श्रादि पदार्थोके तो अनेक हिस्से भी हो सकते हैं । 
चौकी पुस्तकका 'प्रत्येक्ष सबसे छोटा हिस्सा एक एक स्वतंत्र द्रव्य है उसका 
नाम परमाणु है । इस प्रकार अनंत परमाणुओंका ढेर स्कन्ध कहलाता है। 
एक एक परमाणु वस्तु है । धर्म द्रव्य एक हैं, आकाश द्रव्य एक है, अ्रधर्म द्रव्य 
एक है और एक एक करके असंख्यात काल द्रव्य हैं। एक एक परमाणु एक २ 
श्रलग द्रव्य है । इसका कारण यह है कि ये एक*एक द्रव्य अपने ही परिणमन 
से परियामते हैं। प्रत्येक द्रव्य अपने ही द्रव्य क्षेत्र कालमें रहता है। भ्रतः 
प्रत्येक हंव्य न्यारा-त्यारा स्वतन्त्र है। मैं-प्रात्मा अपने निजके क्षेत्र फैला 
हुआ हूँ, मैं उतना ही हूँ, उससे बाहर नहीं हूँ । आपके आत्मामें दुख-सुखका 
अनुभव जितने प्रदेशर्मं होता है, उससे वाहर नहीं होता है। भत्येक भ्रात्मामें 
सुख्र दु:ख उसीके आत्म प्रदेशोंमें चलता है, अपने आत्म प्रदेशोंसे वाहर नहीं 
जा सकता है। क्‍योंकि प्रत्येक द्रव्य श्रपनी-भपनी ही परिणतिसे परिणमता है। 
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यह मैं आत्मर अपने परिणमनसे परिणमता हूँ । यद्यपि जैसा विचार में करता 
हूँ, वैसा विचारआप भी कर सकते हैं। परन्तु आपका विचार स्वतत्र|विचार 
है। मेरा स्वतन्त्र है। प्रत्येक पदार्य अपनी ही परिणतिसे परिणमते हैं। आपकी 
कपाय आपमें उत्पन्न होती है, मेरी कपाय मेरेमें, प्रत्येक परमाणु अपनेमें ही 
परिणमता है 4-मैं श्रपनेमें परिणमता हूँ । यही कारण है कि सव पदार्थ श्रतग 
अलग हैं । यह द्रव्य आत्मा प्रत्येक अन्य द्रव्यसे अत्यन्त जुदा है। भरमें रहते 
हुए भी तुम्हारे माता-पिता, स्त्री-पुत्र, भाई-बहिन तुम्हारेसे इतने जुदा हैं, 
जितने कीड़े-मकोड़े, पशु-पक्षी आदि अन्य जीव और आत्माओ्रोंकी अपेक्षा घरमें 
रहने वाले श्रांत्माका तुमसे तनिक सम्बन्ध होगया हो, थह हो नहीं सकता । 
प्रत्येक आत्मा अपने द्रव्य क्षेत्र काल भावमें रहता है यदि यह प्रतीति हु जाये, 
फिर मोह, राग हू पादि ठहर जायें यह हो नहीं सकता । ः 
भैदविज्ञानी अपने आपमें इत्त प्रकार निर्णय कर लेता है कि मैं श्रपनी ही 
पर्यायोंमें वर्तता चला जा रहा हूं, कभी क्रोधी हुआ, कभी मानी हुआ, कभी 
मायावी हुआ नाना प्रकारके मुझमें उपद्रव चल रहे हैं। परिणमन 
चल रहे हैं। ये परिणमन आात्मामें चलते तो हैं, परतु ये परिणमत 
किसी सम्वन्धसे चलते होंगे ? क्योंकि ये तरंगे मुकमें नाना प्रकारकी होती हैं, 
अतः यह परिणमन निमित्तके होने पर होते हैं। श्रतः वारम्वार मेरेमें जो राग 
हे पादिरूप तरंगे उठती हैं, वे मैं नहीं हूं । 
ज्ञानी विचार करता है कि जो पदार्थोका ज्ञान होता रहता है, क्या वह 
मैं हूँ ? पदार्थोका ज्ञान भी मैं नहीं हूँ । मैं पदार्थोका स्वामी नहीं हूं! क्योंकि 
उनमें भी नानापन नजर आता है। शरीर, धन, मकान श्रादि मैं हूँ, यह 
कल्पना भी नहीं की जा सकती है.। मैं तो चैतन ग्रुणवाला अमूर्त आत्मा हूँ, " 
जिसकी पर्यायें राग-हं प मोह आदि चलती हैं। यदि इस चेतनाकों भी इसमें 
नाना गुण है, इस तरहसे तकते हैं तो इस तरहका चैत्तन्य, आत्मामें नहीं हूँ । 
मैं तो निविकल्प अद्वत चेतन्य हूँ । जब यह ज्ञान होता है तव ये सब आपत्तियां 
द्र हो जाती हैं। मैं चैतन्य गुण हूँ । झात्मा रूप, रस, गंघ, स्पशें रहित है। 
आत्माको इनसे रहित त्तो जाना, मगर कुछ सहित भी हैं ? कहते हैं, आत्मा 
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चैतन्य गुण सहित है। यह वाक्य भी ठोक नहीं है, वयोंकि ऐसा कहनेसे 
चेतना गुण श्रलग और आत्मा अलग “प्रतीत होता है। श्ञात्मा, कैसा हैं, यदि, 
हम यह समभना चाहते हैं तो भेदकी इष्टिसि ही हम आ्त्माको बता पायेंगे. 
भेद किये विना अत्माको नहीं बताया जा सकता हैं ।' दूसरैको झात्मो समझाया 
जायेगा तो भेदपूर्वक ही समझाया जाशेगा। अ्रतः दूसरोंकी समझानेके लिए 
हम कहते हैं कि जिसमें चैतन्य गुर है वह आत्मा हैं। जो अनुभव झा रहा 
है, वह आत्मा है । जिसे हम पुकारते हैं, वह परमात्मा है। इस भूठी शकक्‍्ल॒का 
व्यवहार ऐसा व्यवहार बन गया है कि शरीरके सांथमें रहकर अपने आपमें रहने 
को चित्त नहीं चाहता है। भौर जब इन शक्लोंमें रहनेकी ' ही इसको आदत, हो 
गई तो इस भ्रात्मको इतने दवद फंद करने ही पड़ते है | यदि आत्मा यह सोचे .कि 
यदि मैं मनुष्य न होता तो मेरा इन लोगोंसे तो परिचय न होतां। इतना 
ही सोचकर यदि इस समागमसे ही अपना मुख.मोड़ लिया,जावे और धर्म, 
ज्ञान करनेके लिए समय निकाल लिया जाये तो भी अच्छा है। 

यदि मैं वचपनमें ही मर जाता तो मेरे -लिये ये सब कुछ न होता | यदि 
ऐसा होगया होता तो में किस पर्थायमें होता, इस पर्यायसे” परिचन तो न होता 
अब में हूं तो ऐसा में हें । में लोगोंके लिये नहीं हूं. किसी आत्मसिद्धिके लिये 
हूं ऐसा समझकर -वाहरी साधनोंमें रहकर भो घर्म किये जाओ | ज्ञान घ्यांन॑में 
विशेष उपयोग लगाया जाये तो अच्छा है। इस तरहुके यत्नेसे भी हमारा कल्याण 
पथ प्राप्त हो जायेगा । इस निविकल्प- स्थितिको पाये विना आत्मशातन्ति नहीं 
मिल सकती है। आत्माकी शा तका जो मार्ग है। उसके' विपरीत पथपर मत 
चलो । विपरीत पथपर चलनेसे आत्म शान्ति नहीं मिल सकती है। वह मार्ग हैं 
सलश्य। सम्यन्दर्शन, ज्ञान चारित्रसे भ्ात्मशान्ति मिल सकती है । आज शुद्ध 
तत्त्वको मानो श्राज ही फल मिलेगा शौर कल मात्तो कल फल भिलेगा। 

सच्चा जीवन उस क्षरासे है (जस क्षराः घर्मघारश हो जावे ।- * 

एक मुनि भ्राहारके लिये गए । , भाहारोपरान्त बहूते पूछा कि महाराज 
झाप इतने सवेरे क्यों झाये ? मुनिने कहा समथ्रकी खबर न थी। मुलिने 
पूछा तुम्हारी उम्र कितने वर्षकी है। बहुने कहा. मेरी उम्र अभी पाँच - वर्षकी 
है । मुनिने पूछा तुम्हारी पतिकी कितने वर्षकी है ? / बहुने कहा श्रभी भेरे 
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पतिकी उम्र पाँच माहकी ही है। सेठ जी को बहूकी मूर्लतापर गुस्सा भरा 
“रहा था। मुनिते पूछा तुम्हारे श्वसुरकी क्या उम्र हैं। वहूने कहा उच्ुर सी 
' भी पैदा ही नहीं हुए । मुनिने पूछा धासी रूाया जा रहा हैं या ताजा : वहू 
कहा श्रभी तो चासी ही खाया जा रहा है। मुनि तो चले गये । सेठ जो | अत्र 
चहू जी को आड़े हाथी लिया कहने लगे कि पागल तो नहों हो गई थी श्तू 
कैसी कैसी वाते' कर रही थी ? वहुने कहां पागल मैं हूं दा तुम-यह तो मुनि 
' के पांस चंलकर ही:पता चल सकता है । दोनोंके दोनो वहीं वनमें पहुंचे भौर 
सेठने कहा कि वहूने तुम्हारेसे जो यह पूछा था कि इतने सवेरे क्‍यों आये 
इमका वया मतलव था ? मुनिने कहां इसका मतलब था कि द्रुम छोटी ही 
' अआस्थामें क्यों मुनि हो गये हो ? मेंने तव कहा, समयकी ख़बर न थी। अर्थात्‌ 
' जाने कब मर जायें। अच्छा तो बहूने अपनी आयु पाँच सालकी क्यों 
बताई, सेठजीने पुनः मुनिसे पूछा। मुनिने कहा यह वहुजीसे हो पूछी । 
बहूने कहां, मेरी उम्र पाँच सालकी इसलिए है कि मेरी घधर्ममें श्रद्धा पांच वर्ष 
से ही हुई है। पतिकी पांच माहसे हुई और झापको तो अ्रभी तक घर्ममें 
श्रद्धा ही नहीं हुई है भ्रतः श्रापको कहा गा कि आप पैदा ही नहीं हुए। आयु 
तभी से गिनी जाती है जबसे घर्ममें श्रद्धा होती है। ससुरने कहा, अच्छा 
यह बताओ तुमने वासी कव खाया जो तुम मेरी वदनामी कराती हों कि अभी 
तो हम वासा ही खा रहे है। वहूने उत्तर दिया कि तुम अपने पहले पुन्यके 
उदयसे प्राप्त घनसे ही हमारा पेट पाल रहे हो, श्रमी तो तुम नया धर्म कर ही 
: नहीं रहे हो वो यह वासी ही तो हुआ | भैया ? जिन्दगी तभीसे मानों जबसे 
घरमपर विश्वास होता हैं। निविकल्प स्थितिमें ही श्रात्माकी सच्ची जिन्दगी 
' है। धर्म माने स्वभावकी ६८्ट। स्वरभावकी इप्टि न होकर परकी इष्टिको 
ऋधर्म कहते है । मैं धनी नहीं हूं, गरीव नहीं हूँ, मैं तो एक शुद्ध चैतन्य मात्र 
आत्मा हूं ( परम शुद्ध निदचयनयके स्वभावसे पाये हुए विश्वासके परचांतु 
' अनाकुलता रूप परिणमनमें ही आनन्द हैं। सब स्थितियोमें आानन्दके मार्गसे 
च्युत नहीं होना चाहिए। मैं सव भगड़ोंमें पड़ रहा हूं, परन्तु इनमें ओननन्‍्द 
नहीं है इतना भी तो विश्वास रखो । चेततन्यकी अ्रतीतिसे तो तत्त्वकी प्रतीति 
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हो सकती है | इसीके लिये यहाँ तक कि योगी बनकर दाहर छोड़कर भ्रपनी 
आत्मामें ज्ञानी रमण करते रहते हैं.।- आत्मरुचि हों तो तत्त्वकी प्रतीति हो 
सकती है। साधुका चिन्ह पिछी कमण्डलु नहीं है। भ्रकेला साधु ही है । हां, 
वह पीछी कमण्डलु श्रादिके विना चल नहीं सकता है। मुनिको चलना आदि 
भी व्यवहारके काम करने पड़ते हैं। तव पीछी कमण्डलु आदिकी आवश्यकता 
पड़ती है। साधुका लक्षण स्वरूप विचारना है । साथु तो अपनी भीतरी दृष्टि 
से होता है । साधुका चिन्ह स्वमावइृष्टिकी स्थिरता है। श्रावकका चिन्ह 
स्वभावदृष्टिका कभी कभी होते रहना है । जब वह साधु वन जाता है तो 
उसके स्वभावमें प्रंवृत्ति स्थिरता करनी पड़ती है । इस प्रकार स्वभाव-स्थिरतामें 
मुनिको मुक्तिका निर्वाध मार्ग मिल जाता है। हक * 

अब तक यह वात आई कि आत्मा चैतन्य ग्रुणमय है। जैसे-अग्निमें गर्मी 
है--ऐसा नहीं फेहना चाहिये। गर्मीमय ही भ्रग्नि है--ऐसा कहना चाहिये । 
इसी. प्रकार आत्मामें चैत्तन्य है, ऐसा नहीं कहना चाहिये । इसमें भेद जाहिर 
होता है आत्म चैतन्यमय है | इसके अतिरिक्त यह भी वात आई थी कि आत्मा 
शब्द पर्याय नहीं हैन वह स्वयं शब्द हैं। न वह द्रव्येन्द्रिके हारा शब्दकों 


जानता है झौर न भावेन्द्रियके द्वारा शब्दको जांनता है। शब्दके ज्ञानमें तन्मय 
होकर भी आत्मा शब्दरहित है। भात्मा अशव्द, अंरूप अस्पर्श, अगंध और 
अरस है।.... - | 

आत्मा किसी चिन्हके हारा समझूमें नहीं आता है झ्लौर न इसका कोई 


संस्थान है, न आकार न प्रकार । श्रात्माका कोई झाकार स्वयं नहीं होता है। 
निरमित्तको पांकर आत्माके संस्थान स्वयं वन जाते हैं। जिस शरोरको यह 


प्राप्त करता है, उसके आकार रूप यह स्वयं वन ,जाता है । यह आत्माका 
श्राकार नहीं हैं, आत्माका आकार पुदूगलके निमित्तसे वना है। जैसे यह हाथ 
है। हाथके वीचमें जो पोल है, वहां आत्मा नहीं है। नाकके वीचमें जो पोल है 
वहाँ भात्मा नहों हैं। जिस शरीरसे जीव मुक्त होता है, उस प्रमाणसे कम या 
अधिक घटने वढ़नेके कोई कारण न होनेसे यह आत्मा उसी प्रमाण मात्र है । 
| यह दद्भोत्कीर्ण स्वभावमय श्रात्मा है । 
झात्माको कोई बनाता नहीं है। आोत्माकी उन्नति भी होती है, परन्तु 


है] 
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तबं भी कोई नई चीज बनती नहीं है । झ्रात्माका जो स्वभाव है, उस स्वभाव 
को नाम आत्मा है, उसीका नाम परमात्मा है | जैसे-- 

.., एक पत्थर है। उसमें कारीगरको चाहुदली स्वामीकी मूत्ति सिक्तलूनी है । 
कारोगर उस पत्थरके बीचमें उस भू्तिको श्रभीसे देख रहा है, जो मूत्ति' उसे 
उसमेंसे निकालनी है। वह मूर्ति हमें आंखोंसे नहीं देखनेमें आ रही, परन्तु वह 
मूर्ति उस पत्थरमें श्रभीसे वियमान है। जिस जगह वह मूर्ति है, कारीगर उस 
प्त्थरमें उसी भूतिको देख रहा है । वह गूति जो इस पत्थरमें से मिकलनी है, 
उसे कारीगर नहीं बनाता है। उस* पत्थरमें वह मूर्ति है, जिसे कुछ ज्पोय 
करके वह दुनियाको दिखा देगा। परन्तु उस मूिके विकासका उपाय उस 
मूतिको ढकनेवाले अ्रगल-बंगलके पत्थर दूर कर दिये जायें तभी वह मूर्ति 
प्रग: हो जायेगी। उस मृ्तिम नई चीज तो कोई डाली नहीं गईं । वस, उस 
मूतिको ठांकीसे निकाल.डाला भौर सबके सामने प्रस्तुत कर दी। इसी प्रकार 
वह 'परमात्माका स्वरूप सबके अन्दर मौझुद है, जिसका विकास होनेपर 
आत्मा परमात्मा कहलाने लगता है। राग-द्वेष, मोह, कपायके परिणमन इस 
परमात्मके स्वभावकी आच्छादित किये हुए हैं, अतः वह स्वभाव दिख्धता नहीं 
है ! ज्ञाती जीव उस निर्मेल स्वभावको कपाय रागादिके रहते हुए भी देख रहा 
है। जिस प्रकार कारीगर उस पत्थरमें से जो मूर्ति निकालेगा उसे भव भी 
देख रहा. है। ज्ञानी जीव राग दवं पसे मलिन आात्मामें भी उस निर्मेल स्वभावके 
दर्शन कर रहा है। उस स्वभावके विकासका उपाय उस स्वभावको ढंकने वाले 
विपय कषाय आादिको दूर करना है| जैसे उस पत्थरमें से मूर्तिको प्रकट करने 
के लिए हथोड़ी, छैनी और कारीगर काम कर रहे: हैं। उस उपायसे उस मूत्ति 
को ढाँकने वाले पत्थरोंको हटा देते हैं) परन्तु इस आत्म-स्वभावको ढकने 
वाले विपय कषायादिको ज्ञानके द्वारा यह आत्मा स्वयं प्रकट करलेता है। 

आत्मासे राग्र-द्वे षको हटानेके लिए ज्ञान ही कारीगर है, ज्ञानकी छेतीसे 
तथा ज्ञानके अहारसे उस चैतन्य स्वभावकों विकसित कर लिया जाता हैं। इंस 
चैतन्य स्वभावको देखनेमें ज्ञानकी ही विशेषता हैं। | + 

येह ज्ञान साधक कर्ता है और ज्ञानका हो वहाँ प्रयोग होता है । वह - 
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स्वभाव टल्कोत्कीरॉंकी तरह आत्मामें अब भी मौजूद है। जिसे सम्यग्दुष्टि 
देखता है, ऐसा चैतव्यमात्र मैं हूं ।.भात्माका लेक्षण चैतन्य है,।- जिसकी इष्टिसे 
चंतन्य लक्षण गयां उसकी .इष्टिसि आत्मा भी झ्लोभल हो जायेगा ।: . : -. ., 
एक कथानक है । एक वुढ़िया थी। उसके रुलिया, भामका एक लड़का 
. था। बुढ़ियाने एक दिन रुलियाको वाजारसे साग भाजी .लानेके, लिये भेजा । 
बेटा बोला यदि, माँ मैं रुल गया तो ? 'मांने: उसके हाथमें, एक्र, घाया बांध 
दिया और कहा, जिसके हाथमें घागा. वंधा होगा, उसे ही.तू रुलिया.समभझना । 
रुलिया साय लेने- बाजारमें चला, गया «भीड़में उसका घागा हट गया.। वह 
रोने लगा कि मां मैं रुल गया, रोता रोता घर पहुंचा । माने बहुत समझाया 
कि तू रुलिया ही तो है। उसने कहा रुलियाके हाथमें तो. डोरां बंधा है । 
मां समझ गई। मांने कहा बेटा तू सो जा, रुलिया. मिल जायेगा । बेटा जब 
सो गया, ,माँने उसके हाथमें डोरा बांध दिया । रुलिया .जब उठा, . बड़ा प्रसन्‍्त 
हुआ और मां से कहने लगा, माँ, रुलिया मिल शोया ॥ 
जिनकी इष्टिमें वह चैतन्य स्वरूप नहीं है, उनकी इृष्टिमें भ्रात्मा रल गया 
है। जिनकी इष्टिमें चैतन्यं, स्वभावका ध्यान नहीं है, उनकी इष्टिमें आत्मा 
भी. नहीं है । अतः झात्मा, चैतन्य स्वभावके हारा पहिच्राना जाता है । एकंन्तमें 
चठकर मैं चैतन्य मात्र हूं, चैतन्यका क्या लक्षण है, यह भी रुचिमें आते रहना 
चाहिये । हम. अनेक. पदार्थोको, जानते हैं। जानकर मैं चेतन्य, मात्र हूँ, प्रति 
भासमाज्र, हूँ, अँग्ूर्त हूँ, सबसे परे, सबसे ओ्लोकल हूँ ।.इस आत्माको कोई नहीं 
जानता है। “शुद्ध चिदस्मि'--मैं शुद्ध" चैतन्य हूँ । इस भावनाको वार वार ले 
आओ तो उसे अनुभव होगां निराकुल स्थितिका और उस स्थितिमें अनुभव 
क्रेगा कि मैं चैतन्य मात्र हूँ। यह श्रद्धा. बढ़ाओ -.कि मैं,न त्यागी. हैं; व भ्रहस्थ 
हैँ, न सु्ति हूँ, और न ही पुरुष हूँ। किसी भी परिस्थितिमें भ्रात्मत्वका विश्वास 
न, करो .तो घ॒र्म हो जायेगा । धर्म पापोंसे-वचनेका :मोर्ग है. जिसकाल चैतन्य, 
स्वभावकी इष्टि वन जायेगी, तभी घमम होता है| जब चैतत्य स्वभावकी हृष्टि 
नहीं. है 'तो उपवास, . पूजादिसे पुण्य बंध तो हो जायेगा, परन्तु अंधनेसे -नहीं 
छूट सकते । उस चैतन्य स्वभावके जाननेमें एक बड़ा उपयोग कर लो । एकके 


>> स्तीद ई थ 
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” आगे जितने बिन्दु रखोगे, उसकी उत्तनीहीं कीमत बढ़ेगी | झ्तः पहले एकको 
जानलो, फिर पूजा, धर्म, श्रत उपवासादि क्रियाएं करो तो वे कल्याएमें साधक - 
होंगी । इस चैतन्य स्वभावकों भ्रति परिश्रमपूर्वक जानो | श्री अ्रमृतचन्द जी 
सूरि कहते हैं कि एक उस चैत्तन्य शक्तिके सिव.य, वाकी जो कुछ है, क्रोध 
मान माया लोभादि वे सब वाह्म हैं, पौदूयलिक है| वाह्म समागमकों छोड़कर 
चेतना शक्तिमें अ्वगाहन तो करो । 

जीवनका इतना लम्बा समय है । पर वास्तवमें देखा जाये तो समय कुछ 
भी नहीं है। वैसे समय है श्रनादि अनन्त | उस अपरिमित कालके सामनेमें 
४०-५० साल क्या कीमत रखते हैं । ४०-५० वर्षके जीवनका कुछ भी भूल्य 
नहीं हैं, फिर भी इस थोड़ेसे जीवनमें अ्रनेकों वर्ष विकल्पोंमें विताये, यदि एक 
घण्टा, आधघा धण्टा, 9५ मिनट, १ सैकन्ड भी विकल्प जालोंको छोड़कर इस 
निज स्वभावमें लगाये तो इस जीवका वड़ा कल्याण होगा । 

हमें उस आत्म साधनाक़ों पानेके लिये पूजा ब्रत झादिमें काफी समय 
लगा।॥ पड़ता है, तव ही उस सँकण्डको पाते हैं। घन्य है वह समय जिस क्षण 
आत्मामें सत्य विश्राम होता है उस अ्नुभवके वाद जीवको यह अनुभव होता 
है कि मेरा एक भी मिनट निविकल्प चैतन्य स्वभावके श्रनुभव विना न गुजरे । 
यह जो शरीर पाया है, बड़ा घिनावता है। अनेक मलोंका पिण्ड यह 
दरीर है | मोहके उदयमें इतना गन्‍्दा भी यह शरीर पापंके उदयसे 
जीवको सुहाता है । यदि यह शरीर न हीता, देवों आ्रादिका दिव्य शरीर होता 
तब भी रमनेके लायक यह शरीर नहीं है। यह अशुचि शरीर भोहके-उद 
यसे सुहावना लगता है । स्वरूप समभमें श्राये और इस शरीरसे मोह टले तो 
यह ज्ञान इस जीवको पापसे बचा देता है:। विद्या पढ़ना भी पापोंसे बचा देता 
है । दान, पूजा, भक्ति, शील, झआदिको करनेसे जीव पपपसे बच जाता है । 
परन्तु संसारसतंतिके छेदेके लिए ज्ञानको अपनाना होगा। कहा भी हैः-- 
धन, कने, कंचन, कप राजसुख सव ही सुलभ कर जान, दुर्लभ है संसोरमें, एक 
यथारथ ज्ञान | धनी लोग सब कुछ न्योछावर करके भी विवेकके -बिना ज्ञानको 


नहीं पा संकता है । चाहे कोई गरीब हो, घाहे भ्रमीर हो, जिसके पास ज्ञाव 
है, उसीके पास वैभव है । जैसा काम करोग्रे, वैसी हीजति मिलेगी.। झत्तः 
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अनेक यत्न करके श्रपने श्रात्माको जानों | बस निविकल्प होकर चैठ जाो, 
तभी उस चैंतन्यमात्र झ्रात्माको जान सकते हो । 


झहित फर विधयोंसे हटकर हितकर स्वभावकी उपासना करो:--- 
ऐसे परमात्मस्वरूपको जिसका कि चैतन्य स्वरूपकी मुख्यतासे वर्शंन 
किया गया है, है भव्य जीवों ! ऐसे परमात्मस्वरूप झात्माको शअपने श्रात्मामें 
घारण करो चँतन्य स्वभावकी इष्टि श्रपनेमें निरन्तर बनाये रहो, जब तक 
सभस्त प्रकारके दुखोंसे दूर न हो जाप्नो। पूजा करते समय भी कहते हैं कि 
हे जिमेन्द्र ! तुम्हारे चरण मेरे हृदयमें रहें, तुम्हारे चरणोंमें मेरा हृदय रहे । 
मैं तुम्हारी तव तक भक्ति करू जब तक मोक्षकी प्राप्ति न हो जाये । यहाँ 
ज्ञान और भक्तिका मेल भ्थवा विवेक दिखाया गया है । उसने द्वंत 
भक्तिमें कह दिया कि मेरे चरण तुम्हारे हृदयमें रहे, जब तक निर्वासप्राप्ति 
न हो । इसी प्रकार ज्ञानी कहता है कि कारण समयसारकी इष्टि तब तक 
निरन्तर बनी रहे, जब तक आत्मानुभव न हो | सिवाय इस शात्माके मेरे 
कोई शरण नहीं है। यह महाच्र घोखा है कि कोई किसीको प्यारा लगता 
है । ऐसा जो भोह उठता है, यह 'महाव्‌ श्लोखा है। भात्माका शरण केवल 
एक आत्मा ही है। मैं श्रीमान हूँ, में घनी हूं, मैं घिद्वान हूँ, में भ्रमुकका पिता 
हैं, मैं भ्रमुकका बन्धु हेँ ऐसा भात्मा शरण नहीं हैं, परन्तु किसी भी पर्याय 
रूप नहीं रहने वाला भौर समस्त पर्यायोमें क़मशः रहने वाला शक्तिमात्र में 
शरण हूँ । पर्यायश्वुद्धिसि समझा गया मैं श्रात्मा शरण नहीं हैँ ॥ शरण है, परम 
शुद्ध निदरचयनयकी इष्टिसे पहिचाना गया श्रात्मा। जिस चैतन्य शक्तिमें हो 
'सर्वस्व सार निहित है, ऐसा मैं भ्रात्मा शरण हूँ । यही चैतन्य शक्ति जीव है 
इसके भतिरिक्त सब पौद्गर्लिक है। चेतन्यश्क्तिरूपसे प्रतीत हुआ मैं जीव 
हूँ, इसके भ्रतिरिक्त जीव नहीं है। निमित्त इप्टिसि रागादि पीद्गलिक है। 
उपादान इष्टिसे राग्रादि देभाविक हैं । 


रागादि मै नहीं हूँ, में चैतन्यमात्र आत्मा हूँ । जो तरंगे होती हैं, वे मिट 
जाती है, में मिटनेवाला नहीं हूँ, झतः में कोई तरंग भी नहीं हूँ । पर्याय होती 
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हैं, भौर मिट जाती हैं, श्रतः में पर्याय या परिणशमन भी नहीं हूँ । चैतन्य दात्तिः 
के अतिरिक्त जो भी भाव हैं, सव पौदुगलिक हैं | 


पूज्य श्राचार्य श्री कुन्द कुन्द कहते हैं:-- 
जीवस्स णत्थि वएणो णवि गंधों णवि रसो णवरि ये फासोी | 
शुवि रूव॑ ण सरीर॑ं णवि संठाणं ण संहणणं ॥४०॥ 


जीवके न तो वर्णा है, न गन्ध है, न रस है, न स्पर्श हैं, न रुप है, न 
शरीर है, न संस्थान है श्रौर न संहनन है । ४ 


जीवके वर्ण नहीं है । रूप कहो, वर्ण, रंग, चाक्षुप कहो, एक ही वात है । 
ये दिखाई पड़ने वाले काले पीले नीले लाल सफेद रंग--ये सत्र रुपकी पर्याय 
कहलाते हैं । मगर ये रूप गुणा नहीं है । रूप गुण वह है, जिसे हम इन शब्दोंमे 
कह सकते हैं कि जो एक वही अनेक पर्यायों रूप परिणमतता है वह ग्रुण है । 

जैसे आमने हरा रंग छोड़कर पीला पाया जो रूप याने श्रमी हरा था, वह 
अब पीला हो गया । जिस एक तत्त्वके लिये 'जो वही” शब्द लगा है, उसे रूप 
गुण कहते हैं| जैसे किसी मनुप्यके वारेमें कहा जाये, जो मनुप्य अभी बालक 
था, वह श्रव जवान हो ग्रया है ! मनुष्य सामान्य घटता बढ़ता नहीं है, परन्तु 
उसकी अवस्थाओ्रोंमें घटावढ़ी होती है। मनुष्यका परिवर्तन माने मनुप्यक्त 
भ्रभाव | सो तो. हुआ नहीं । मनुष्य सामान्य चदलता नहीं है, किन्तु वह सब 
भ्रवस्थाओंमें रहता है । मनुष्य . किसी एक अवस्थारूप नहीं रहता है। जैसे: 
श्राम जव- छोटा होता है काला होता है। जरा बढ़ा होनेपर आ्रामका रंग 
नीला पड़ जाता है। और बड़ा होनेपर झामका रंग हरा हो जाता है । थोड़ा 
पकनेपर- पीला श्रोर पूछें पकनेपर श्राम लाल हो जाता है। श्रामके सड़ने 
पर झाम सफेद भी हो जाता है। इस प्रकार आममें सभी रंग होते' हैं । झआममें 
ये रंग इस ढंगसे होते हैं, जिस क्रमसे आचायोनि इन पर्यायोंका वर्णन किया 


है। आाममें रूप' गुण वहीका वही है, परन्तु उसकी पर्यायें ऐसी होती-जा 
रही हैं । 
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जो कुछ दीखता है, वह सव पर्याय है । इनके आधार भूत शक्तिका नाम 
रुप गुण है। आात्मामें न रूप भुझण है, न रूप गुणकी पर्याय ही हैं। 
क्योंकि ये रूपादि गुण पुद्गल द्रव्यके परिणमन है। पुद्गलद्वव्यके परिणमन 
होनेके कारण अनुभूतिसे -भिन्‍न हैं। में श्रात्मा निजकी अनुभूति रूप हूँ । इस 
लिये धटोवमें रूप नहीं है। जीवका वर्ण कुछ नहीं है। मेरेमें जब रूप गुण 
नहीं है, तो दुनिया मुझे जानती भी नही है । मेरा वह स्वभाव है, जिसे हम 
देखते है कि उन सबसे धुल मिल जाते है । 
सामान्‍्यमें एक व्यक्ति पकड़ा नहीं जा सकता | ऐसा में एक चैतन्य मात्र 
आत्मा हूँ । चैतन्य ही सर्वोच्च सम्पत्ति है। रुपया पैसा इनकी क्या कीमत 
हैं । “रुपया पं॑साके उपयोगमें आकर जीवको कुछ मिलना नहीं है | 
- में किसी भी दिन वुनियाकी तरफसे सर जाऊ सब रूगड़ा मिट जाये। 
मैं मर-नहीं सकता, में अ्रमर हूँ, भ्रविनाशी हूँ। दुनियाके विकल्पोकों छोड़कर 
नि कल्प स्थितिको प्राप्त हो जाऊं तो फिर संसारके भगड़ोसे छुटकारा मिल 
जाये । मिविकल्प स्थिति सर्वोत्कृष्ट स्थिति है। मेरे चर्ण नहीं है। यह वर्ण 
पुदुगलका गुण भौर-पुद्गलकी पर्याय हैं। यह वर्ण जिस द्रव्यमें है, उससे बाहर 
नही जा सकता है। यह वर्ण शरीरसे आत्मामें नहीं पहुंच सकता है। में 
-वर्ण नहीं हूँ,। 
इतना मोह शरीरसे जीवको है जिसका कोई ठिकाना ही नहीं | मोहियों 
का कैसा चित्त है कि ऐसे अशुचि शरीरपर पाउडर, लिपरिंटक आदि लगाकर 
/वंया करना चाहती हैं। यदि यह स्वाँग अपने ही पतिको दिखाना है तो पति 
तो दो ही घ॒ण्टे घर पर रहता है । यदि यह सुन्दरता दूसरोंको दिखानेके लिये 
: है तो फिर तुम्हारे हृदयमें कितनी शुद्धता रही, यह तो आपही स्वयं जानती 
होंगी । यह काम पाउडर लगाना, लिपस्टिक लगाना किसीको नहीं करना 
-चाहिए यदि पुरुष यह खझाज्भार पसन्द करता है, वह विपयलोलुपी है। इस 
शरीरको संयममें लगाना चाहिये। शरीरमें उपयोग लगाना मोहकी बड़ी 
“वीव्रताका द्योतक है। यह वर्ण हैतों शरीरका है, आत्माका नहीं। शरीर 
“मे नहीं हूं । वर्ण मेरे नहीं पाया जाता । 
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गन्ध भी मेरे में नहीं पाई जाती हैः-- 


लोग कहा करते हैं, दूर बैठो, आपमें बड़ी दुर्गध प्राती है। भरे, भात्मा 
में गन्ध है कहां, जो श्रापको दुर्गन्‍्ध श्राने लगी । गन्ध आ्राती है तो शरीरसे 
आती है । 

गन्ध दो प्रकारकी होती है सुगन्ध, दुर्गन्ध, ये दोनों गन्ध ग्रुणकी पर्याय 
हैं। गन्‍्ध भ्रुण बह हैं, जो दुर्गन्‍्ध और सुगन्धमें रहे। जैसे कहा करते हैं कि | 
यह फुल श्रभी श्रच्छी गन्ध दे रहा था. अब इससे खराब गन्ध आने लगी । जो 
अच्छा बुरा लगता वह गन्ध ग्रुण नहीं है, पर्याय है। मेरेमें गनन्‍्घ नहीं है । 
गन्ध दारीरकी वस्तु है, वह भ्रात्मामें वहीं श्रा सकती है| वल्कि एक परमाणु 
का गन्ध गुण दूसरे परंमांणुमें नहीं जाता है, फिर चिजातीय आत्मामें कँसे 
पहुंच सकतीं है। सैण्ट तेलमें डाल दिया, परन्तु सेन्टकी खुशबू तेलमें नहीं 
पहुंचती है, सैण्टकी खुशबू सेण्टमें रहती है । सैण्टको जो स्कन्ध 
हैं, वे तेलमें नहीं पहुंचते हैं । तेल अभ्रपनी गन्धसे गन्ध वाला है, 
सैण्टकी गन्ध वाला नहीं वन सकता है। सैण्टकी खुशबूसे तेलकी खूझबू 
तिरोहित हो गई हो यह भी हो सकता श्र सैण्टको निम्ित्त पाकर तेल 
ने अपनी गंधका परिवंर्तेत कर लिया हो यह भी हो सकता । जैसे--जलमें 
लाल रंग डालनेसे जल लाल नहीं हुआ | आपको प्रानी लाल दीखता है। 
लाल रंगके निंमित्तते पानीने भ्रपना रंग बदल दिया ? यह प्राय: नहीं होता 
पानी स्वच्छ ही है । इसी भ्रकार पुर्त्रकी ऐसी कौनसी चीज श्रात्मामें श्राई, . 
जिससे श्राप इतने भ्राकंष्ट हो जाते हैं कि मेरा जो कुछ है सो पुत्र हो है। 
इस चैतन्य परिणंमनर्मे परका उपयोग मत कसे। वह घड़ी घन्य है, जब कि यह 
आत्मा अत्यन्त निविकल्प रहता है। उसी क्षणकी प्रतीक्षा करो कि जिंस समय 
सव विकल्प छूट कर श्ञात्मा श्रात्माका ही ध्यान करे, यह ध्यान ज्ञान मार्गको 
दिखाता है। ज्ञानकी स्थिरता इस अ्रनुभवको उत्पन्न क्र देती है। वह चैतन्य 
मात्र भेरेमें रहो । मेरेमें गन्ध नहीं है, गन्ध पृदुगल द्रव्यका परिणमन है ॥ 


वह श्रनुभूतिसे भिन्न है, में श्रनुभूतिमात्र हूँ । 
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रस सी मेरे नहीं हैं । 

रस पांच प्रकारका हैः--खट्टा, मीठा, कहुंझआ, चर्परा, कंषायला। में 
आत्मा अमृत हूँ। में इन पर्यायों रूप नहीं हूं, और इन पर्यायोंके स्रोत रूप) 
रत गुण में नहीं हुं। पर्याय प्रवाह कहलाती है । में उस रस पर्यायरूप नहीं/ 
हूँ। शुद्ध चैतन्य जानकी भीतरकी गोष्ठीमें-"ज्रैठा हुआ_ ज्ञानी, जब ज्ञान मर्ति 
स्वभावमें तन्‍्मय होता है, उसे दुनिया नहीं जानती-है, मगर परत ;आनंदमय 
है । जिससे तीज राग हो, उस चीजका त्याग कर देना सबसे बड़ा बलिदान 
है। बलिदानके विना कुछ नहीं होता है | आत्माकी स्वतंत्रत॒के लिये जो कुछ 
हमें रुचता, उसका त्याग करना चाहिये | आपसे मुझे कुछ मिलना है नहीं 
मुझसे आपको कुछ मिलना है नहीं, क्योंकि एक द्रव्यके प्रदेश दूसरे द्वव्यमें नहीं 
जाते हैं । आपको कुछ कुठुम्वसे भी नहीं मिलता है, फिर तुम क्‍यों मोह करते 
हो । जिसके घरमें निधि ग्रढ़ो हो, जब तक उसे पता नहीं है तव तक वह गरीब 
है । इसी-प्रकार स्वभाव यही है, स्वभाव मिठानेसे नहीं ग़िटता है, परन्तु 
जिल्हें स्वभावक़ी खबर नहीं है, स्वभाव उनसे अत्यन्त दूर है ॥ 


* है अरहन्त ! आपके दर्शन मुझमें ही मिलेंगे । हे सिद्ध देव,तुम्हारे दर्शन 
भी मुझमें ही मिलेंगे । मेरेसे बाहर तुम्हारे दर्शन तहीं मिल सकते हैं। जब मेरा. 
भगवान और -अरहंत सिद्ध भगवान एक श्रासन पर विराजे, लो दर्शन हो गये.। 
मैं चैतन्य हूँ । ऐसा यह चैतन्य मात्र आत्मा “मैं झात्मा हूँ। मेरेमें कोई रस. नहीं 
है, मैं रससे रहित हूँ । रस पुद्गल द्रव्यके परिणमन हैं। रस अनुभूतिसे भिन्न: हैं 
मैं अनुभूति मात्र हूँ । अतः मैं रससे भिन्न हूं । 

जीजके. रूप, रस, उन्ध नहीं है 4 ; 

“जीवके स्पर्दों भी नहीं है रुप जीवकी कोई चीज नहीं हैं। स्पशंकी आ्राठ 
पर्याय हैं--ठण्डा- गर्म, रूखा चिकना, कड़ा-नर्म भ्ौर हल्का भारी। यहां पर 
प्रदान हो सकता है कि.पदार्थमें एक गुणकी एक, पर्याय रहती है, फिर स्कब्धमे 
स्पर्श ग्रुणकी चार पर्यायें (ठण्डा या गर्म रूखा या चिकना, कड़ा या नर्म और 
<हल्का,या भारी) क़ैसे.आगई " 
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उत्तरः--नर्म-कठोर और हल्का-भारी-ये खास पर्यायें नहीं है, किन्तु यह 
हमारी कल्पना है | श्रथवा ये स्कनन्‍्धर्मे होते हैँ । यदि पुदुगलकी पर्बाय हैं तो 
श्रणुमें भी होना चाहिए । परन्तु परमाणुमें दो पर्याव द्ोती हैं-ठण्ठा या गर्म 
झौर रूखा या चिकना | वास्तविक बात यह है कि परमासुर्में त््पद्दा एक नहीं 
हैं और भेद करो तो उसका कोई नाम नहीं है । उसे स्पर्श इसलिए कहते है 
कि वह भी स्पर्शन इन्द्रियसे जाना जाता है यहे भी रपर्शन इन्द्रियसे जाना जाना 
है पुदूगलमें ऐसे ये दो गुण हैं जिनमें एकका तो रिनग्ध था झंक्ष परिणमनमे से 
एक समय एक होता और दूसरे गुणका शीत उप्णमें ते थीत या उप्ण गनमेंस 
एक समयमें कोई एक परिणमन होता ! परन्तु उन दोनों ग्रणोंकि उक्त विकास 
जाने जाते हैं। स्पर्शन इन्द्रियके मिमित्तस इसमें स्पर्धा वे पर्यावें कहीं गई 
है । जैसे आ्रात्मामें दो गुण हैं--(६) ज्ञान, (२) दर्शन,पैकिन्स दोनों चेतनेका 
का ही काम करते हैं, चेतनाके विकास है इससे एक चेतनामें दोनों गानित॑ 
हैं । इसी तरह स्पर्श गुणमें वे दोनो शक्ति 'गभित है। झात्मामें कोई प्रकारका 
स्पर्श नहीं है । . 9 
आत्मा वर्ण, रस, स्परद्ध, सन्‍्ध नहीं हूँ। प्र्थात्‌ भ्रात्मामें भूतिकपना ही 
नहीं हैं। झात्मीका सबको ज्ञान है। जिसमें दुख होता है,.फल्पना होती 
चही श्षात्मा है । आत्मा अत्यन्त समीप है, फिर भी नहीं जाना जाता है, इसमें 
" मोह ही कारण है। मोहियों की तो यह हालत है कि विद्यते बालक: के नगरे 
भवति घोषणा । 
जिन जीवोने ऐसा विश्वास कर लिया कि यह चैतन्य सदभूत वस्तु में हूं, 
यह में सब पदार्थसि जुदा हूँ । वे जीव निर्मोह हो जाते हैं, जिन्हें अपनी स्वतंत्र 
सत्ताका बोध हो जाता है, जो जीव सम्यस्तानी हैं, स्वतंत्र सत्ताका जिन्हें 
विश्वास है उनके मनमें तो विषादका रंच भी नहीं झा पाता । एक कथानक है- 
एक निर्मोह नामका राजा था। उसका पृप्न जंगलमें चला जा रहा था। 
प्यास लगी, पानी पीनेके लिये कुटीमें गया । कुटीके अन्दर दैठे हुए साधु पूछते 
“ुम कौन हो, किसके पुत्र हो ? राजपुत्रने कहाः--मैं राजकुमार है 
भौर मेरे पिताका नाम राजा निर्मोह है। साथुने 'निर्मोह सुनकर कहा, वया 
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तुम्हारे पिता निर्मोह है। राजपुत्रने हां! कहा । साधु बोला-अच्छा में परीक्षा 
लेकर देखता हूँ कि तेरा राजा कंसा निर्मोह है ? जो निर्मोह है, वह राज्य ही 
क्या कर सकता है ? मैं जब तक न लौद्ट कृपा करके इसी कुटीमें विराजमान 
रहिये । राजगृहपर साधु गया | सबसे पहले उसे [द्वारपर दासी मिली और 
कहने लगा:--- 
रे तू सुन चेरो स्वामिकी बात सुनाऊ तोय, 
पर कुवर विनाइयो सिहने श्रासन पड़यो है मोहि । 
: हैं चेरी ! सुन, राजाके कुवरकों शेरने मार दिया है. वह खूनसे लथ-पथ 
जंगलमें पड़ा है। यह चुनकर निर्मोह-चेरो कहती है किः-- 
न में चेरी स्वामकी न कोई सेरा स्वाम, 
 ब्रारब्धका मेल यह सुतो ऋषी अभिरास ॥ 
मैं किसीकी चेरी नं हूँ और मेरा कोई रवामी भी नहीं है। यह सब' 
भाग्यवश होता है । चेरीको उत्तर सुनकर साथु वड़ा प्रभावित हुआ । अब साधु 
पृत्रबधूके पास जाकर कहता है किः-- 
तू सुन चातुर सुन्दरी भ्रवला मौवनवान। . , 
देवीबाहन दल मल्यौ तुम्हरों शो भगवान ॥ 
है सून्दरी ! देवीवाहन (शेरों ने तुम्हारे पतिको खालिया। तब बहू 
जवाव देती' है--- ह 


श 


तपिया पुरव जन्मकी क्‍या जानत हैं लोग | 
मिले कर्मंबश आन हम भ्रव विधि कोम वियोग ॥॥ 


कि क्या जाने हमने पूर्वमें क्या क्या । हम सव कर्मके उदयसे आकर मिल 
गये थे | अब करके उदयसे वियोग हों गया है। यह सुनकर साधु और झधिक 
आइचर्थमं पड़ गया। जिज्ञासा पूर्वक और आगे बढ़ा और राजमातासे 
कहता है क्रिः-- 

रादो ठुमको विपति अति सुत साथो मुगराज । 

हमने भोजन न कियो तिसी मृतकके काज ॥ 
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कि तेरे लड़केको सिहने खालिया है और मैं बिना भोजन किये चला 
आया हूँ, क्योंकि तुम्हें यह समाचार सुनाना था । अब राजमातां कहती है कि- 
. एक वृक्ष डाली घनी पंछी बंठे आय। हु 
यह ॒ पाठी पीरी भई चहु दिश उड़ उड़ जाय ॥॥ 
जैसे एक वृक्ष है, उसकी ज्ञादाओ्रों पर दूर दूरसे पक्षी आकर बैठते हैं। 
पौ फटनेपर सव अपने वाड्छित स्थानकों उड़ जाते हैं। इसी प्रकार एक 
कुट्रम्वमें सब आकर मिल जाते हैं आयु पर्ण होनेपर सव अपने कर्मोदयके 
ऋनुसार गतिको आप्त कर लेते हैं। यह उत्तर सुनकर साघुमें भी कुछ निर्मोहत्ता 
का संचार हुआ । जिन्नासा पूर्वक वह आगे बढ़ता है और राजाके पोस जाकर 
» कहता है:--- 
राजा सुखते रास कहु पल पल जात घड़ी । 
सुत खायो मृगराजने मेरे पास खड़ी॥ 
हे राजन ! अव अपने मु हसे “राम” कहो । तेरे पुज्कों सिंहने खालिया 
है। राजा बड़े निर्मम॒त्व पूर्वक उत्तर देता है 
तपिया तप क्यों छांडियों इहां पलग नहिं सोग । 
वासा जगत सरायका सभी मुसाफिर लोग ।' 
है तपस्वित्‌ ! तू अपनी तपस्थाको छोड़कर यहाँ भागत्रा फिरा, यहां तो 
रंच भी शोक नहीं है । इस प्रकार परीक्षा लेनेके लिये आया हुआ कुटियाका 
साधु स्वयं राजाके रंगमें रंग कर चला गया। 
भैया ! यह सर्व समागम ऐसा ही है।यहांन तो यह समागम साथ 
रहना है और न यह इच्छुक ऐसा रहेगा । 0 
एक सेठने झुक बड़ा मकान वनवाया । जवब- उद्धाटनके समय मकान देखने 
लिये लोग आये उनसे उसने कहा यदि इस मकानमें कोई कमी हो तो कहो ! 
सभीने बड़ीं प्रशंसांकी । किन्तु एक व्यक्ति वोला--एक तो इसमें यह गलती है 
कि यह मकान सदा नहीं रहेगा । दूसरे इप्त मकानका बनवाने व्राला भी सदा 
- नहीं रहेगा | इसमें इज्जीनियर क्या सुधारे ? यह तो जगतंका परिणमन हैं, 
इन गलतियोंको कोई सुधार नहीं सकता है । जैन सिद्धान्तका इस तरहका भेद 
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विज्ञान और पदार्थका स्वरूप जो युक्तिसे भी उतरे, कहीं नहीं है। भगवएवने 
ऐसा कहा है, अतः मान लो ऐसा नहीं है । यदि किसी देझमें कोई पक्ष न हो 
और उस जगह पदार्थके उस स्वरूपका वर्णन किया जाये तो जो यह 
चाहते हैं, “प्रन्थमें लिखा है अतः हम नहीं मानते, आचायनि ऐसा कहा 
'है अत: हम नहीं मानते” --ऐसे दिमाग वाले व्यवित भी द्रव्य-स्वरूपको 
समभकर माननेके लिए तैयार हो जायेंगे । यह द्रव्यय्वरूप ऐसा हैं,युक्तिसे 
सिद्ध कर लो, तुम्हारे दिमागमें उतरे तो मानो। श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यने 
यही तो वात ग्रन्थके प्रारम्भ3 ,कही है। आत्म चस्तु क्‍या है? तुम्हें 
इंस चीजको युक्ति व वैभवके साथ वताऊ गा, परन्तु हमारी जोरावरीसे मत 
मानना प्रत्येक वस्तु अपने हो परिणमनसे परिणमती है। यदि हम कहें कि 
ऐसे लोग ऐसे वन जायें, इसीमें मेरा भला है यह तो मिथ्यात्व है। दूसरे 
सचसुचमें करना है भर जीवों पर दया, तो वह जीव कहेगा, समझायेगा 
ओर कोई विषाद नहीं करेगा। तुम्हारी समझमें आ्ाये मानना न समभमें झाये 
न मानना । जो मैं कह रहा हूं, सो ठोक है यह भी में नहीं कहता । मगर जो 
वात ठीक है, यदि वह वात तुम्हारे चित्तमें बैठ जाये तो अच्छा है। यदि मैं 
तुम्हें मभानेसें चुक जाऊं तो भागे समभनेकी कोशिश करना। उचित 
शब्दरचना न वन पाई हो तो इसमें सिद्धान्कका दोप नहीं है। जिस ज्ञानसे 
निर्मोहिता बनती है, इसौमें सारा सुख है । अतः प्रयत्त करके यही कोशिश 
करना कि मोह न हो | जैसे--यह तुम्हारा लड़का छड़ा है, यह तुम्हारेसे 
अत्यन्त जुदा है यह वात श्रद्धामें ही आजाये, बहुत वड़ी वात है । 

देखो भैया ! पुरुषार्थ चार होते है--घर्म, अर्थ, काम और मोक्ष । इनमें 
से भेया आजकल साक्षात्‌ मोक्ष तो है नहीं, इसलिये मोक्षके एवजेमें एक नई 
बात बतादें, वह अनेकों को बड़ी प्रिय लगेगी । वह है नींद । सो देखो ये चार 
“काम है और २४ घन्टेके भाग चार करो तो ६-६ घने हुए । भ्रव घर्म-अर्थे-काम 
और नींद-इन चार पुरुषा्थोके लिये वरावरका समय दो । छह-छह'भगरुटठा तक 
प्रत्येक कार्ये करो । पहले छह ,घण्टा घ॒र्म, दसरे छह -घण्टा श्र, तीसरे छह 


घण्टा घरके देशके, सम्बन्धियोके काम तथा चौथे छह घण्टा (रात्रिके १० बजे 
से ४ बजे तक) नींद यह तुम्हारी दिनचर्या उत्तम रहेगी। यह जिंदगी रहेगी 
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“नहीं मिट जायेगी । यह शरीर किरायेका टट्ट है, इसे स॑ यममें लगाओो । 
श्रात्मा फे रूप नहीं है :-- 
रूप माने भौतिकता या मूतिकता है, यहाँ रूपका ऋथ रंग नहां हैं । 
आत्मामें मूर्तिकपना नहीं है। क्‍योंकि जो मूतिक होता है. वह प्रुदुगल है। 
पुदुगलसे श्रात्मा भिन्न है। आत्मामें रूप न.7ं है। शरीर भी आत्माके नहीं है । 
शीयते इति शरीरम्‌ू-जो वरवाद हो जाये उसे शरीर कहते हैं। उर्दू में द्वरीरं 
भाने शरारती है । जब भीतरसे राग मोह उठता है, तो लगता है शरीर वहुत 
अच्छा है | सारे घरीरमें मुख सबसे श्रच्छा लगता है, परन्तु शरीरके मुखभाग 
से जितना मैल वहता, उतना कहीं से नहीं वहता। उस मेलको निकालनेके 
लिये दरवाजे भी बने हैं ॥ झआस्य माने जिससे लार वहे | लपन- जो लप २ करे 
यह पूराका पूरा शरीर भशुचि है। वढ़ियासे बढ़िया भोजन करनेके एक 
घन्टे बाद ही मल वायु निकलने लगता है | गरीरका चाहे जितना पोंपरा करो 
वह शरारत ही करता है ॥ एक दिन वह आने ही वाला हैँ कि-जिस दिन शरीर 
छोड़ कर चले जाना है। यह शरीर यहीं पट्धा रह जायेगा, और श्रात्मा 
निकलकर चला जावेगा । ज॑से भौरों के घरीर जले, वैसे ही यह भी जलाया 
जायेया । बिना जानेमें ही इतनी आयु तो वात गई, शेष नी हाथ पर हाथ घरे 
हुए छोड़कर निकल जाने है। हे प्रात्मच्‌ ! श्रपना भी कुछ देखना है या परके 
विकल्पमें यों ही समय गंवाना है। देख एक परका झ्णु भी काममें नहीं 
आता है । ः 
कहते हैं कि दौलतके दो लात होती है। जिस समय वह पाती है, पहली 
लात वह छातीमें मारती है, जिसके कारण दौलत वालेको अहंकार हो जाता 
हैं । छाती तन जाती है दृत्तरोी लात जब वह जाती है तब कमरमें- जमाकर 
जाती है। जिसके कारण दूसरेंके सामने नम जाना पड़ता है। इस दौलतकी 
मुहब्वतका फल कठ्ु होता है । हि 
एक सेठ्जी थे । उन्हें घनसे मुहब्बत थी, लंड़कोंपर वे तनिक भी विश्वास 
नहीं करते थे। उन्हें चाबी भी न देते थे लड़के वहुत समझते, पर वह न मांनता 


जैव यमराज छातोपर . चढ़ आ बैठा, तव सेठको सुध आई झौर लड़कोंको 
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बुला कर कहता है वच्चो, लो चावी । लड़के कहते है-पिताजी, चावी भ्रव हमें 
'नहीं चाहिए, साथ लेते जाइये। दुनियांमें कुछ भी करलो मरनेके श्मय 
किसीकी नहीं चलती है। मरनेके वाद कोई बात काममें नहीं श्राती है । जीवका 
घरीर नहीं हैः:-यह शरीर, जिसके कारण दुनियाँ भरसे मोह करना पड़ता है - 
यह शरीर मेरा नहीं है। इस शरोरसे आन्मा इतना अलग है जैसे दूधसे पानी । 
दूध दूधमें हैं, पानी परानीम है। गर्म करने रखदो दूध अलग रह जायेगा । 
पानी जल जायगा । शरीरमें झ्ात्माका वास है, परन्तु शरीर शरीरमें है और 
आत्मा आत्मामें है। श्रायुक्षय होनेपर ल्लात्मा शरीरका साथ छोड़कर निकल 
जाता है। इसी शरीरके मोहके कारण धनसे मोह होता है और श्रन्य जी वोसे 
मोह होता । मोहपे ही अन्याय-न्यायका ख्याल नहीं रखा जाता है। कब तक 
चलेगी यह मायाचारिता, पोल तो एक दिन खुल ही जानी है । 

एक र लिन थी। बह पाँच प्तेर दूध धरसे लेकर चलती और रास्तेमें नदी 
का उसमे पा | से४ पानी सिलाकर वाजारमें दूध-वन्धनीपर दूध वेच भ्राती । 
महीनेके अ्रन्‍्तमें उसे दूधके पैसे निलि । पैसे गठरीमें वांघकर चली ॥ रास्तेमें 
वही नदी पड़ी, इच्छा हुईं नहा लिय्रा जाये। गठरी किनारेपर रखी, कपड़े 
उतारे और नहाने लगी | उस गठरीको एक वन्दर लेकर पेड़पर चढ़ गया उसके 

ऊप्रर उसने बुत पत्थर फेंके, किन्तु वन्‍्दरने गठरी न छोड़ी | कुछ देर वाद 

बन्दरने पोटली खोली और डालपर रखली ॥ उसमेंसे एक रुपया लेता नदीमें 
फंक देता और दूसरा सड़केपर । इस प्रकार वन्दर खेल करने लगा । ग्वालिन 
यह देखकर कहती है कि हाय पानीका रुपया पानीमें गया और हूघका रुपया 
, सर्डकपर पड़ा,मिल गया । 

ये वाह्म पदार्थ हैं इनकी रखवाली करने वाला कौन है ? जगतु में कोई 
सहाय्य नहीं है, अपनी इष्टि ही सहाय्य है। कुछ तो ज़गतुके फंदमें फंस 
कर मालूम भी पड़ गया, कुछ और मालूम पड़ जायगा। वस्तु स्वरूपका ज्ञान 
हीं मेरे लिये सहाय्य हैं। यह शरीर जीवका कुछ नहीं हैं। शरीर कैसे बना, 
किसने बनाया, इस सम्बन्धमें निमित्त नैमित्तिक भावका प्राकृतिक नियम है । 
लोग कहते है कि यह चीज प्रकृतिसे उत्तत्न हुई परन्तु क्या प्रकृति किसी को 
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दीखती है ? सांख्योंमें तो प्रकृति शब्द ही निश्चित हैं। भर वे प्रकृति झब्द 
का कुछ अर्थ भी अनिशिच्चतरूपमें मानते हैँ । पुरुष (आत्मा) में होने वाले मोह 
को बताय। कि यह भ्रकृतिसे होता है प्रकृतिस एक महाद्‌ उत्पन्न होता हैं, 
सीधे शब्दोंमं वह 'ज्ञान'ं है। न्ञानकों भी वे पुरुषसे उत्पन्न नहीं मानते । 
'घुरुषको चैतन्य स्वरूप जरूर मानते है। जो मूल आचार हुए, उन्होंने कोई 

भी धर्म वईमानी से नहीं चलाया है । जाननेके लिये अ्रनेक इष्टियां लगानी 
पड़ती है । बस यह सब इष्टि लगाने में भूल है। इसी कारण तचिद्धान्तमें भी 
भूल होगई है। 
आत्मामें प्रकृतिसि समझ उत्पन्त हुई और समझे अहंकार उत्पन्त हुआ्ना 
और अ्रहंकारसे पाँच इन्द्रियाँ-दव्येन्द्रियाँ और करमे>द्रियां, शरीर के अ्रवयव 
उत्पन्न हुए । इग्द्रियोसे पांच भूत उत्पन्त हुए। वे मानते हैं कि गंध पृथ्वी 
की चीज है। अ्रग्नि नेत्र की चोज है । शब्द का सम्बन्ध श्राकाशर है | जलका 
. सम्बन्ध रसनासे और स्पर्श का सम्बन्ध वायु से है । वे कहते हैं, यह सब प्रकृति 
की ही देन है। स्वभावसे जो चीज उत्पन्त होती है, वह दुनियां को नहीं 
 दीखती है। 
रः श्रव प्रकृति क्या है इसे देखे :--- 
जैसे एक दर्पण है । उसके सामने कोई रंग बिरंगी चीज रख दी। रंग 
विरंगी चौजसे उसकी कोई चीज नहीं निकल रही है। रंगविरंगे काग्जकी 
चीज कागजमें ही है। श्रव वर्षणको देखों दर्पणमें रंगविरंगे क्ागजका 
परिणमन दीख रहा है। दर्षणमें जो फोटो उत्पन्न हुआ, वह भ्रकृतिसे उत्पन्न 
हुआ. । वह भ्रकृति क्या कागजकी भ्रकृतिसे उत्पन्न हुई ? नहीं, क्या वह दोनोंको 
प्रकृतिसे उत्पन्त हुई ?नहीं ।॥ यदि वह कागज और दर्पण॒की प्रकृतिसे उत्पत्व 
: हआ. होता तो दोनोंमें एक ही वात होनी चाहिए घी। इसी तरह न केवल 
दर्परणके ज्वभावसे वह उत्पन्न हुआ । 
, स्तवर्में निमित्त नेमित्तिक सम्बन्धका नाम प्रकृति है-। ऐसी योग्यता 
वाला दर्पण हो भर रंगविरंगे कागजकी अभिमुखतका निमित्त मिले, दर्पण इस 
रूप परिणाम जाता है--इसका कारण निमित्त नैमित्तिक सम्न्बध है। दर्षणका 
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ही ऐसा स्वभाव है कि दर्पण ऐसे पदार्थ को अभिमुख पाये, इस रूप परिणम 
जाता है इसका नाम प्रकृति है । 
निर्मित्त-ने मित्तिकसम्बन्धपूर्वंक जो कार्य होता है, उसे समझ लेना ॥ 

अग्निको निमित्त पाकर हाथ जल जाता है। क्‍यों जल जाता है, इसमें कोई 
क्यों चनत्नती नहीं है । यदि कोई न समझे, हाथपर श्राग रखदो, भपने श्राप 
समभ जायेगा कि क्यों जल्न जाता है । सूर्यका निमित्त पाकर ये पदार्थ प्रकाश 
परिणत हो जाते हैं, ऐसा ही निमित्तनैमित्तिक सम्बन्ध है। शास्त्रोंके शब्दों 
का निमित्त पाकर आत्मामें परिणमन हो जाता हैं। नियम, प्रकृतिकी वात 
और निमित्त-नैमित्तिकसम्बन्ध एक ही वात है। यह चौकी, इसके सामने 
प्रकाशपरिणत काष्ठ है। श्तः यह काठको निमित्त पाकर प्रकाशरूप परिणत हो 

ही है । दपंण को निमित्त पाकर इस कमरे के पदार्थ प्रकाश परिणत हो 
जाते हैं। जो ये किरणों दीख रही हैं -- ये भी स्कन्घ हैं। सूयेंकी निमित्त पाकर 
जो प्रकाश परिशत हो रहे हैं। जगतमें जो भी निर्मारण हो रहा है, वह सब 
निमित्त-वै मित्तिकसम्वन्धस हो रहा है । इसी का नाम प्रकृति है। 
जीव॑के कोई कारण प्राकर कर्पाण भाव उत्पन्न हुए,उस उदित फपायको 
मिमित्त पाकर कर्मवन्‍्धन हो जाता है । भौर उस कर्मंबन्धनका नाम है 
कार्माण शरीर । उसी कार्माण शरीर के साथ तैजस शरीर भी है ) इस त्तैजस 
कार्माण, शरीरमें रहने वाला भ्रात्मा जिन परमाणुझ्ोंको ग्रहण करता है, 
साम कमके उदयको निर्मित्त पाकर यह ढ़ांचा बन जाता है। यह शंरीर 
निमित्तन्न॑ मित्तिक सम्बस्धसे उत्पन्त हुआ 4 यहां प्रकृति माने कर्म श्रौर निमित्त 
मैमित्तिक सम्बन्ध । इस प्रकृतिसे हमारा शरीर उत्पन्न हुआ। यह शरीर 
झौदारिक वर्गेशाशोंका बना हुआ हैं। पेन्द्रियोमे नारकी भर देवका 
शरीर वैक्रियक वर्गेशाओ्रोंसे बना हैं। मेरे शरीरके निर्माणमें मां-वाप 
की कोई करतृत नहीं है फिर अपनेमें यह म्रम क्‍यों लगाये हो कि मेरे उत्पन्त 
करने वाले सेरे माता-पिता हैं। तुम्हारे शरीरके वननेमें निमित्त रजोवीर्य 
है । तथापि सारी विधिंका तो अध्ययन करलो। 
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प्रथम तो भैया, शरीर न-मिले तो श्रच्छा हैं। शरीरका दन्धन ट्ृट जावे, 
यही सबसे वड़ा काम है । मगर मोहमें इस कामके लिये उत्धह ही नहों जगता 
है । ऐसा प्रयत्न करो कि इस शरीरका दन्धन दूट जाये। यह शरीर जीव 
का कुछ नहो है । यह संस्थान तो जीवका कुछ हो ही बेढों सकता है । 
बोलना और देखना-- ये दो राग बढ़ाने के खास फारण हैः-- 
सबसे भ्रधिक थदिपत्ति इन्हीं दो खास कारणोंसे सम्लिती है । है आरास्मन्‌ 
तू हैरान मत हो कि तुझे मालूम नहीं कि श्रांख और भृद्ध पर दिवयन्दरप्े 
लिये दो ढवकन लगे हैं। तुम इन दो ढवकनोसे आंख और मुहको वच्द कर 
डालो तो वह इन सब विपत्तियोंसे छूट जाओगे । बोलना और देखना जब 
मदद करते हैं तो और इन्द्रियोके कारण भी अध्कि नुदसान पहुंचता हैं 
कान, नाकमें भौर सारे शरीरमें ढककन नहीं हैं। भाग्यसे श्रांस और मु 
ढक्‍कन भी मिल गये हैं । लगाझो या न लगाओ तुम्हारी इच्छा है। यह 
शरीर मेरा कुछ नहीों लगता है । 
जीवस्‍्स णत्थि राग्रो णवि दोसो णेव विज्जदे मोहो.। 
णो पच्चया ण कम्म॑ णोकम्मं चावि से णत्थि ॥५१॥ 
जीवके राग नहीं है, हंष नहीं है और मोह भी नहीं है। तथा जोवके 
वे तज्ो आख़व (भावकर्म) है, व कर्म है और न नोकर्म (शरीर) है । न्‍ 
जीवके राग नहीं है। श्रथवा राग जीवका कुछ नहीं है । राग क्या त्रीज 
है ? राग अक्ृतिके उदयको निमित्त पाकर जीवकी चारित्र शक्तिसे होने वाले 
परिएमवको राग कहते हैं! राग आत्माका परिणमन हैं वह कर्मोद्यको 
निमित्त पाकर हुआ, ग्रत: वह न तो जीवका ही कहा जा सकता है, नःकर्मका - 
ही । जो जिसका स्व होता है, वह उसके पास तोन काल . रहता है ।.राग 
जीवका कुछ नहीं है । कर्मके उदयको निमित्तमात्र पाकर हुआ राग- किसका 
कहा जाये ? जैसे दर्पण है, दर्पणकें सामने रंगविरगी. चीज रख दी, दर्पण 
रंग बिरंगा हो गया। भव हम रंग विरंगापन किसका वतावें ? यदि हम 


बचने 
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दर्षएका कह देते हैं तो रंग विरंगापन दर्पणका सदा होना चाहिये झौर 
कागजमें वह फिर नहीं रहना चाहिये ? यदि रंग विरंगी चीज़का रंग विरंगा- 
पंन बता देदें तो वह उसके प्रदेदसे वाहर नहीं जा सकता है । वास्तवमें रंग 
विरंगी चींजको निर्मित्त पाकर दर्पण रंग विरंगे रूप परिणम रहा है । यहाँ 
पर जीवका स्वरूप बताया जा रहा है। ,जब जीवके स्वरूपको निरखते हैं तो 
शाग जीवका नहीं है सम्यरइष्टि जीव हरेक चीजकों भनेक इृष्टियोंसे जब जान 
लेता है तो उनके उपयोगमें शुद्ध स्वरूप के श्रतिरिक्त कुछ ठहर नहीं पाता है । 
राग आत्मामें नहीं है, स्वभावसे देख रहे हैं। राग जड़ पदार्थोमें भी नहीं है. 
अन्त: राग ठहरेगा कहाँ सम्यरइंष्टि जीव पर्यायके अशुद्ध भावोंको झाश्रय नहीं 
देता है। ये रागादिक भाव एक क्षणकरो आते हैं भौर दूसरे क्षणकों चले जाते 
हैं। यह भात्मा एक क्षणको आने वाले राग आादियमें राग करके क्या नफा पायेगा, 
केवल शआकुलता हो पायेगा । इसी प्रकार सम्यग्दष्टिको रागमें राग नहीं होता 
है। आये हुए राग पर उसे खेद रहता है, उसे झपनाता नहीं है। और न 
श्राशा करता है कि यह राग बना रहे | वह रागकों वियोग वुद्धिसे ठालना 
चाहता है । जीवके राग कुछ नहीं है । राग आत्माका परिणमन है । तथापि 
स्वभांव इण्टिकी' प्रधानतासे आर के पारिणामिक भावकों देखने वाला जीव 
चैतन्य शक्तिके अत्तिरिक्त जितने भाव हैं; उतने” भावोंको सम्यर्इष्टि नहीं 
मानता है। जीवके राग नहीं है, जीव तो चैतन्य स्वरूप है । 

जैसे कोई सेठ हो, आरामसे पलने पुसने वाला हो) उसे कैद हो जाये 
झौर उसे चवकी पीसना पड़े त्तो वह चक्की तो पीसेगा, परन्तु उसके पीससनेमें 
बह आनन्द नहीं मानता है। उसका चक्की पीसनेमें राग नहीं है । यही हालत 
सम्यग्इष्टिकी है । उसे भोगना पड़ता है, परन्तु उसकी भोगनेमें इच्छा नहीं 
होती है । जिसका भाव दँरासयका हो गया हैं, उसका मन तो राग्रके करनेमें 
लगता ही नहीं है। सम्बन्इष्टिके राग तो होता है, मगर रागमें राग नहीं 
होता है। जैसे कोई रईस आदमी है । उसे हो जाये चुखार। वह थ्प्रिग वाले 
पत्नंगपर पड़ा हो, वहां चारों श्लोरसे सजा हुआ कमरा हो, चारों झोरसे,पंसे 
चल रहे हो, दवारपर चपरासी खड़ा हों, डाक्टर वंच्य बुखार देख रहे हों, श्र्थात्‌ - 
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सब प्रकारका आरास हो, परन्तु क्‍या वह रईस ऐसे श्रारामको चाहेगा। उसे 
भ्रौपधि दी जा रही हो, उसे पी भी रहा हो, परन्तु उसमें उसे राग नहीं है, 
उसकी यह इच्छा नहीं है, कि मैं श्रीपधि ऐसे ही सदा पीर | पी रहा है 
श्रतः भौपधिसे राग है, परन्तु औपधिके रायसे राग नहीं है । वह नहीं चाहता 
कि मुझे ऐसी श्रौषधि जिन्दगीभर मिले | श्रोपधि पीकर किसीके मनमें यह भाव 
नहीं आता कि हमें यह श्रोपधि जिन्दगी भर मिलती रहे, चाहे वह मीठी ही 
क्यों न हो । इसी प्रकार सम्यग्दप्टिकों क्मोदयके कारण नाना विडम्बना 
होती हैं, उसे राग भी होता है, मगर वह उसे चाहता नही है। सम्बग्दृष्टि 
'जीव चीजको चाह लेता है, मगर वह चाहकी चाहको नहीं चाहता है, क्योंकि 
वह॒ जानता है कि यह आरात्माका वैभाविक पब्णिमन है क्षरितक है, ठसे 
'. आखबके प्रति ऐसा विद्वास है, मगर वह ब्राश्नवमात्रकों नहीं चाहता है । कोई 
शआ्रादमो किसी दूसरे आदमीकी हिसा कर ही नहों सकता । हिसा करेगा तो 
' अपनी करेगा और दया भी करेगा तो श्रपती ही करेगा । वह हिंसा क्या हुई, 
दूसरेके सम्वन्धर्मे जो विचार हुए, इसका नाश हो नाये श्रादि, उन विकल्पोंसे 
हिंसा हुई भौर हिंसा भी हुई विकल्प करने वालेकी । जब हिंसाका विकल्प होता 
है, जीवको मारनेका विकल्प होता है। जीव चाहे मरेगा वादमें, पहले हिसा, 
विकल्प करनेसे हो ही गई । ु 

सम्यग्टष्टि जीबके पापका उदय शौर पृण्यका उदय बराबर है। पुण्यके 
उदयमें भी उसे निविकल्प ज्वान्ति नहीं और पापके उदयमें भी उसे शान्ति 
नहीं है। ऐसी उसकी अतीति है जो पुण्य और- पापको बरावर देख रहा है, 
क्या वह उनके कारण भूत उपयोगको वरावर नहीं मानेगा ? मानेगया । और 
शुभोपयोग और श्रशुमोपयोगसे बने हैं पुण्य श्रौर पाप । पुण्य और पापके उदय 
से सुख शोर दुःख होता है सो वह सुख दुःखको भी वरावर मानता है। 
. सम्यरइण्टिने कुछ ऐसी चीजका अनुभव कर लिया है कि उसकी हृष्टिमें पुण्य भी 
कष्टकर है और पाप भी उसे कष्टप्रद प्रतीत होता है। एकेन्द्रिय जीवॉम्मिं 
गुलावके पुण्यका उदय अन्य अनेक फूलोंसे श्रधिक है। गुलाबके फूलके पुण्यका 
क्या फल हुआ-फूलका तोड़ा जाना । पुण्यका उदय है ना, चम्पाके ? सो उनके 


गाधा-- ५१ [ १०३ 


पुण्यका उदय होनेके कारण वे तोड़ लिये जाते हैं। खराब फूलोंको कौन 
तोड़ता है, उनका आयुच्छेद तो लोगोंके निडचत्तसे नहीं होता है । सदा पुण्य झौर 
पापके उदयमें कष्ट मिलता है। एकको मानसिक कष्ट भर दूसरेको शारीरिक 
कण्ट होता है। यह उपाधि भी मानसिकदु:ख, । आधि-मानसिक दुख उप-सनोप 
जो भानसिक दुःखके पास ले जाये, उसे उपाधि कहते हैं । घनादि सब उपाधि 
हैं |, एक क्षण भी जीवनका ऐसा गुजरे कि समस्त विकल्प छूटकर शुद्धोपयोग 
रहे । प्रात्माका ब्यान हर वक्‍त बना रहनेके लिये तीन वक्‍त सामायिक्त करना 
वताया गया है [देखोना छः घन्टे भ्रन्यत्॒ गये फिर सामायिफ ।शामकी सामायिक 
से सुबहकी सामायिकमें १२ धण्टेका अन्तर रहता है सो वहां भी करीब जगने 


के तो छह घण्टे गये । दिनकी सामायिकोव। भ्रन्तर छह-छह घन्टेका है । साधु 
की नींद एक श्रन्तमृ हर्तसे अधिक नही होती है ।यदि उनको नींद अन्तर्म हृतेकाल 
अधिक हो जाये तो सातवें ग्रुरस्धानसे गिर जाता है। छट्ठे गरुणस्थांनका 
'अच्तमु हुतंकाल भी ४८ मिनटका नहीं होता है, बहुत हल्का मब्यम अन्तमु हुर्त 
होता है। सो साथ तो अ्रधरात्रिमें भी सामायिकमें बैठ जाते हैं । 
जीवके राग नशों है। जैसे श्राप कठ्ते हैं कि हमारा वच्चेमें राग है | तुम्हारा 
राग और वच्चेमें पहुंच जाये ऐस्ाहो नहीं सकता । तुम्हार राग तुम्हारेमें ही रहता 
है, किन्तु आप वच्चेकी विषय बनाकर अपने राग भावका आविर्भाव कर रहे 
हैं । हमारा कोई भी परिणमन किसी अन्यमें नहीं पहुंचता है। यह सव एकॉगी 
नाटक हो रहा है, दो मिलकर कोई कुछ नहीं कर रहे हैं केवल एक ही करने 
वाला है, वही उसे देखने वाला है, या भोगने वाला है। भला करते हो तो अपना, 
बुरा करते हो सो अपना । भिखारीको देखकर क्या आप उसके लिये भीख देते 
हैं। आपने भिखारीके रोनेकों देखकर अपने झ्ापमें एक नया दुःख उत्पन्न कर 
लिया, उस दुखसे आप वेचेन हो जाते हैं। अपने दुशखको मेटनेके लिये आप 
भिखारीको भीख देते हैं । श्राप वच्चेको दुःख देकश अपने रागको पूर्ण करते हैं । 
आप बच्चेको नहीं पोपते हैं, श्राप अपने रागको ' पोयते हैं। जो करत! है, वह 
अपनी बात करता है, दुसरेकी वोई कुछ नहीं करता है। इस, संसारमें कोई 
किसी की नहीं सुनता है, सव . अपनी अ्रपनी सुननेमें लगे हैं। कोई किसीका 
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हेतेषी नहीं है । हरेक प्रकारसे आप अपने ज्ञानकी दृद्धि करके भ्रपनेको 
जान लो। 


जीवके राग नहीं है, यह वात बताई जा रही है। रागमें ये कपाय आा 
जाती हैं:--माया, लोभ, हास्य, रति, स्त्रीवेद, पुरुषवेद भौर नपुसंकवेद--ये 
प्रकृतियां राममें श्रा जाती हैँ । राग नामकी कोई प्रकृति श्रलगसे नहीं है माया 
लोभादि कषायोंका नाम ही राग है। ये सब झात्मामें नहीं हैं । जिस प्रकार 
राग प्रात्माका कुछ नहीं है, उसी ' प्रकार द्वष भी श्रात्माका नहीं है। क्रोध, 
मान, भ्रति भौर शोक, भय झशौर जुगुप्सा--ये द्वपकी प्रकृतियाँ हैं। मान 
द्वंपमें भाता है, इसका कारण जो मान करता है, उसकी इृष्टिमें श्रन्य लोग 
भेरेसे नीचे हैं, यह भरा रहता है। मान करना द्वोपकी हो किस्म है। किसी 
से विश्िष्ट राग हो, उसमें अपने श्रापके बड़प्पनका अभिप्राय नहीं-रह पाता 
है । अपने आपके वड़प्पनका ख्याल तभी होता है जबकि किसीसे द्वेप हो । 
अरति शौर शोक भी हं षका ही परिणमन है, वह ह्वंष भी, आत्माके नहीं 
है। ये दष कर्मज है, सहेतुक है, पौद्यलिक है, श्रत: भात्माके नहीं हो सकते 
हैं ।,.पुदूगलके निमित्तसे होने वाले पौदूगलिक कहलाते हैं! झ्रात्माम रागद्े प 
पुदंगलके निमित्तके विना नहीं हो पाते हैं। रायादि हैं भ्रात्माके ही परिणमन | 
यदि सब प्रकारसे वर्णन न किया जाये तो जीवको ठीक दिद्या नहीं मिल 
पाती है। जिसको यही पता नहीं कि रागद्व प मेरे हैं, मुफ्रे दुःख देते हैं, तो 
रागद्व ष मेंटनेका प्रयत्न ही क्‍या करेगा ? रागद्वेप मुझमें उत्पन्न होते हैं, 
जिस काल ये उत्पन्न होते हैं, उस काल ये मेरेमें तन्मय हैं । यदि यही जाने 
कि ये रागह्रप मुभमें उत्पत्त हुए हैं शोर यह पता न हो कि ये सहेतुक हैं, 
पुदृगलके निमित्तसे उत्पन्न हुए हूँ तो उसे यह कैसे मालूम होगा कि <रागहप 
दूर किये जा सकते हैं। इस कारण उपादान इृप्टिसे आत्मामें उत्पन्न होते. हैं 
और जिम काल उत्पन्न होते हैं तन्‍्मय हैं, तो भी श्रात्माके स्वभाव भाव नहीं 


हैं, निभित्त, पाकर उत्पन्न होते हैं। थे रागद्रे पादि यद्यपि पुदगलको निमित्त 


पाकर उत्दन्‍न होते हैं मुझमें ही, .तथापि ये दुःखरूप हैं, श्रतः इन्‍्हें- दर 
करना चाहिए । ' 
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यह भीतरका विचार ही अपनेको वर्वाद करता है। एक तो वाहरका 
' कोई झतन्रु नहीं होता है।यदि होता भी है तो दर किया जा सकता है। 
परन्तु अपने घरमें छिपा छात्रु अपनी उनन्‍नतिको रोक देता है, उसकी स्विति 
सदा भयावनी होतो है । ये राग आदि श्रात्माके भोतरी ज्ात्र हैं, आत्माके 
वेभाविक परिणमन है। स्वभाव इष्टिसे देखनेसे यह निर्णय होता है कि 
रागह प मैं नहीं हूं। श्राज किसी पुरुषके विपयमें ख्याल हो ग्रया कि यह मेरा 
दुश्मन है, तव वह आकुलित होता है भर जब यह मालुम हो जाता है कि यह 
मेरा भीतरसे हितंपी है तो मित्रता हो जाती है । 
पदार्थ है, उत्पाद व्यय प्रौव्यात्मक हैं। पदार्थमें इष्ट पनेका कोई निजी 
तत्त्व नहीं है । जैसे यह समयसार किसीको जबरदस्ती पढ़ाया जाये तो यह 
[उन्हें श्रनिष्ट है । झौर जो इसका जानने वाला है, यही पुस्तक उसे इप्ट हो 
'जाती है । यह पृस्तक स्वयं न इष्ट है, और न स्वर अनिष्ट हैं। हमारी 
जैसी रुचि होती है उसीके अनुसार हम हिस्से वना डालते हैं । वस्तुके तो हम 
हिस्से क्या बना सकते हैं, हमारेमें जो अध्यवसाव अपने परिणमनसे श्राप 
उठता है, हम उसके दो भाग कर डालते £--इष्ड झर अनिष्ट । वास्तवमें 
हम पदार्थके टुकड़े नहीं कर सकते हैं। पदार्थ तो स्वर्थं इष्ट भी नहीं हैं, न ही 
पदार्थ अनिप्ट है। रागके कारण वस्तु इष्ट प्रतीत होती है और ढं षके कारण 
वही वस्तु अनिष्ठ जचने लगती है। जों बच्चा आपको वचपनमें प्यारा लग 
रहा था, वह उस समय आपके लिये इष्ट था, वही वच्चा बड़ा होने पर 
अनुकूल व्यवहार न होनेसे श्रनिष्ट प्रतीत होने लगता है। जो स्त्री जवानीमें 
इष्ट प्रतीत हो रही थी, वह वाल पक जानेके कारण भ्राज अनिष्ट प्रतीत होने 
लगती है। कोई पर पुरुष जो आज तुम्हारे लिये अनिष्ठ है, भौर वही यदि 
तुम्हारे विषय कामनाओोंमें साधक वन जाये तो वही इष्ट प्रतीत, होने लगता 
है। झपना वालक चपटी साकका भी हो, मुहसे लार वह रही हो, तव भी 
वह आपको इष्ठ प्रतीत होता हैं। श्रापका अपना चेहरा चाहे भ्रसुन्दर भी 


हो, दर्षणमें देखते ही सुन्दर कहने लगते हो । दुनियांमें जो आपको इष्ट लगे, 
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वही आपको सुन्दर लगता है 
पअरसुन्दर कह देते हैँ । यह सव अपने अपने मनकी कल्पना है | कोई वस्तु स्वयं 

गई बर्तु 


न सुन्दर है, न ही कोई 


लगने लगता हैं और जो प्ापको अनिष्ट लगता है, उसे श्राप 
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7 हैं दिः उन 
स्त्रीवदा जानवराका सुन्दरता नप्द हो जाती हैं और परुपवेदी जानव रोकी 
सुन्दरता नप्ट नहीं हो पाती है । पुरुपवेर्द ते हैँ 
आप अपनी भनुप्य जातिमें ही देख लोईः रे 
आपका सुन्दर है, दिसे श्राप अनचिप्ट मानते हैं बह आपके लिये ऋसन्‍्दर है। 
इप्ट माने आपकी इच्छाब्ोंका प्रिय । चुन उन्द्न अर ! 
है। जो भले प्रकार से दुःख पहुंचावे उसे सुन्दर ऋट्ने हैं । सुछपर्ण है, प्रच्‌ 
प्रत्यय लगा है। यह सुन्दर का: सही अर्थ हैं। क्योंकि इप्ट बस्त॒के संयोगसे 
आपको दुःख ही पहुंचता है। जिसे आप कहते हैं कि यह चीज हमें सुल्दर 
दुः 
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लगती हू, उसका मतलव हुआ कि यह चीज हमें 
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बनाता हैं। विभीपण॒को रावशसे कितना स्नेह था कि जिसकी रक्षा के 
उसने जनक और दक्षरथक्के स्वर काट डाले। विभीषण इस खोजमें था कि 
यदि जनक और दशरथ न रहेंगे तो सीता और राम भी पंदा नहीं हो सकते 
अतः हमारा भाई नहीं मारा जा सकेगा। परन्तु जब रावशने परस्त्री हरण 
किया तो विभीयण रावणुके, कितना प्रतिकूल हो जाता है कि रावणके साय 
युद्ध होनेमें कितनीं ही सफलताश्ों में तो विभीपणका ही अधिक हाथ था । 
वस्तु उत्पाद-व्यय ध्रोव्यात्मक है । पदार्थ अपने भुणोंमें तन्मय है, अपना 
. परिणमन स्वयं करने वाला है, निजके क्ष भरें रहता है। इसके सिवाय जो कुछ 


जे 
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अन्य वात पदार्थके विषयमें कहोगे, मह तब तुम्हारी कल्पना है। पुस्तक 
७ इन्च लम्बी है, ४ इन्च चौड़ी है--यह सव तुम्हारे दिमाग्में भरा है। पदायें 
तो उत्पाद, व्यय प्रौज्यात्यक है। पदार्थ न लम्बा है, न चौड़ा है। इन स्कर्चों 
में तो श्रसलमें पदार्थ एक एक अ्रणु है । 

अपन लोग भगवानसे ज्यादह जानते हैं। क्यों भैया ! यह मकान भेरा 
है, इस भकारका जो आपका परिशणमन हुआ, यह तो भगवानके ज्ञानमें ऋलक 
रहा है, परन्तु यह भगवानके ज्ञानका विषय नहीं है कि यह मकान इनका है 
जो मनुष्य यह मकान मेरा है, इस प्रकार अपने विकल्पसे कलुषित हो रहा है, 
यह भगवानको ज्ञात है। किन्तु भगवान यह नहीं जानते कि यह मकान इसका 
है और आप जानते। सम्यसज्ञान उसे कहते हैं, जोन तो कम जाने भौर न 
अ्रधिक जाने अतः हमारा ऐसा ज्ञान मिथ्या है। मकानका ऐसा स्वरूप नहीं है 
कि मकान मेरा है। मकानका स्वरूप द्वव्य-गुण पर्यायमय है। अमुक पदार्थ 
मेरा है यह भी उसकी प्रतीतिमें है और उससे उसके विपयमें भ्रधिक जान 
रखा है । ज्यादह जानना भी मिथ्या ज्ञान है। वह भ्रधिक जानना यही तो हैँ 
कि जो तत्त्व वस्तुके स्वरूपमें नहीं है, उसे भी कल्पित कर लेना। 
अधिक जाननेका रिजल्ट यह हुआ कि हमारा ज्ञात घट गया। इन जड़ पदार्थों 
का स्वरूप और कारण न जान पाये, यह भी गलती है भौर इसके विषयमें 
” श्रधिक जान लेना यह भी गलती है जो भगवानसे बढ़कर जावना चाहता है 
उसकी दुर्गति होती है । ये जगतके पदार्थ न तो स्वयं इष्ट हैं. श्रौर न स्वयं 
भ्रनिष्ठ हैं। हमारा हो राग इन्हें इष्ट बना देता है हमारा ही राग इन्हें 
झनिष्ट बना हेता है। जो हमारी कल्पना हैं, उसे हम इष्ट मान लेते हैं और 
उसे ही श्रनिष्ट मान लेते हैं। 

शुद्ध चेतनमें राग नहीं है हं ए नहीं है, इसी प्रकार झात्मामें मोह भी नहीं 
है। यह आत्मा के श्रढ्ा गुणका परिणमन है। मोह कर्मोदयके निमित्त से होता 
है, मोह भात्माका स्वभाव नहीं हैं। जब किसीके लड़केकी भ्रादत बिगड़ जाती 
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है, तो उसे दीखता है कि यह इसकी आदत नहीं थी, इसे दूसरोके बच्चोंकी 
आदत लग॑ गई है । 

भेरे आत्माकी आदत राग हे प करनेकी नहीं है । यदि श्रापको आत्मासे रुचि 
है तो श्रापको ऐसा ही दिखेगा। जरा आत्मस्वरूपको देखो श्रात्माको आदत राग 
हप मोह करना है ही नहीं । यह तो कमोदयके निभित्तसे लग गई है। केबल 
आत्मा झ्रात्माको देखो तो आत्मा निरपेक्ष शुद्ध है। शुद्ध विकाससे देखे गये 
आ्ात्माका यहां -वर्णंन नहीं है किन्तु निरपेक्ष स्वरूपसे देखे गये आत्माका यहाँ 
वरणन इस प्रकार आत्मामें राग हू प मोह नहीं है। मुक्त झ्रात्मामें अध्यवस्तान 
नहीं है। इस प्रकार राग द/ प मोह ये तीनों बातें आत्मामें नहीं हैं, ऐसा धर्णन 
किया गया है । 

जीवके आल्व नहों है। आख़ब्रके ५७ भेद हैं:-- 

प्‌ मिथ्यात्व, १२ अ्विरति, २५ कयाय और १४५ योग । विपरीत अभि- 
प्रायको मिथ्यात्व कहते हैं । वस्तु स्वतन्त्र है, परन्तु बह किसीके द्वारा बनाई 
है, यह श्रद्धा होना विपरीत अभिप्राय है। वस्तु अनेक धर्मवाली है, किन्तु सर्वे 
इष्टियोंसें वस्तुका निर्णय न करके एक इषण्टिकों दा सत्य नानना मिव्यात्व 
है । अपने आप क़ो फालतू मानकर प्रत्येक को ये भी देव हैं ये भी देव है । इस 
प्रकारका अभिप्नाय आना विपरीत अभिप्राय है। भगवान चाहे किसी को भी 
मांन लिया जाये, परत्तु भगवानका स्वरूप ठीक मानना चाहिए। बुद्ध वा 
वरद्ध मान केशव वा शिवं वा-चाहें किसी को भी भगवान कहलवालो। 

“छह कायके जीवोंकी रक्षाका भाव न आना और उनकी विराधनाका 
भाव ओंना, उसे कहते हैं काय-अ्रतिरति । मन झौर इन्द्रियके -विपयोंसे विरक्ति . 
ने आना इन्द्रिय अविरति हैं। क्रोध- मान माया. लोभको कपाय कहते-हैं। 

।! मन वचन कायका हिलना डुलना योग कहलाता है। ये सव आखवके कार 
हैं, आज्निव भी अपना नहीं हैं जो चीज अपनी नहीं है, .उस चीजपर हठ कर 
लिना अर्पमॉांनका कारण ' है । इसी तरह जो आत्माकी चीज नहीं है .और उस 
(विपयमें इठ हो जाये, इसको ऐसा करके मानू गा; मैं तो रसगुल्ला ही खाऊगा 
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अभी ही होता चाहिए यह सब ओआआान्न॒तेंकी हुठ है। जो विभाव परिणमन 
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छोते हैं, वे अ्रपनी वस्तु नहों है उसके विययमें हठ करनेसे कोई लाभ 
नहो है २हगे हानि . है । मेरा किसी वस्तुसे राग हुआ है, यह राग हितकर 
। 


नट्टीं  । रागको करके उसकी हुठ मत करो । परिवारमें यदि भ्रधिक लोग हैं 

सर्प अच्छी हैं वहाँ आरामका बुद्ध संत करो । मोदमें जीवको ऐसा लगता 
कि मैं हु: उत्तम हूँ, वरबाद होते ढोंगे तो और लोग होते होंगे । “भैया किसी 
जगह विश्वास मत करो । झा उत्रकी हुठ करनी बुरी हैं। बच्चे को हठ लगी हो 
ब६ सुरी नटटीं हो सकता है । हमको तो सबके ह्विस्मेसे दुगुने ट्री रसग्रुल्ले मिलने 
चार ए, मैं कम न.) ले सकता इसका फल पिठाई है। किसीको किसी गरोबसे 
भी (5 शो जाये यह नो बहुत बुरी च॑-ज है। 

* एक स्त्री बहुत हटीली थी । मैं पतिकी मुछ मुडाकर ही रहेंगी ऐसी उसे 
टेक आ गई / वह पेटके द्दका बढ़ाना ले *र पड़ गई / येटका दर्द श्रच्छा ही तो 
कैसे '),.वह तो हठका दर्द था ।बहुत लोग देखने गये वैद्य डाक्टर आ्राये,पेटका दर्द 

- ऐसे नद्टीं मिटा ।पतिने कहा कि दर्द कैसे मिटे? स्त्रीने कहा जो भी हमारा भ्रिय 
हो, वह मूछ मुड़ाले तो हमारा पेठमें दर्द ठोक हो जयग्रेगा। क्योंकि एकबार 
पहले भी ऐसेही ठीक हुआ था । पतिने सोचा कि है कौन बड़ी वात,उसने अपनी 
म्‌छे मुड़ाली । स्त्रीकों और चाहिए ही क्या था ? श्रतिदिन सर्वेरे उठकर चवकी 
पीसती हुई गावे 'ड.पनी टेक 'ररूई. पतिकी मु छ मुड़ाई ।' पतिने सोचा यह 
तो इसनें मुझे चिढ़ानेके लिये किया है अत्तः इसे भी भजा चख्ताना चाहिए। 

-. पतिको एक उपाय सूका | उससे ससुरालमें एक पत्र लिखा कि तुम्हारी 
लड़की बहुत सख्त वीआर है, बड़े बड़े डाक्टर वैद्य बुलाये गये, किसीकी भी 
आ्ौषधि कार्यकर न हुई, देवता भी /ुलाओ, सत्रन यही सलाह दी कि इसकी 
बीमारी तभी ठीक शो सकती है, जबकि रात इतके ' परिवार वाले सिर भर 
मू छे मुड़ाकर एक लाइनमें इसे देखने आवें, अःयथा यह मर जायेगी। यदि 
झापको अपनी प्रिय पुत्रीके दर्शन करने हो तो आप जैसा जानें सो करें । 
ससुरालमें चिटृठी पहुंचे, सबने वैसा ही किया और काइन वनाकर वे सुवह 
दहीसुबह आगे जब कि उसका चक्की पीसनेका टाइम था। वह चक्‍की 
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पीसनेका टाइम था। वह चक्की पीसती हुईं प्रतिंदिनकी तरह गाती है कि 
“अपनी टेक रखाई पतिकी मूछ मुड़ाई।” उसी समय पत्ति कहता है कि 
“पीछे देख लुगाई, मुण्डनकी पलटन भाई ।” स्त्री बड़ी लज्जित हुई । 

'अ्रत:ः भदया, ठेक करना भ्रच्छी चीज नहीं है ।: न बड़ोंसे हुठ करों, न 
छोटोंसे-।. हमेशा -अपने भ्रपराधोंक़ो मान लो दुनियां इन्द्रजाल है। यहां 
कोई न्याप्नपीश थोड़े हो बैठा है, वेघड़क कहदो कि मेरेसे यह - गलती हो 
गई + किसी भी आख़वका हठ मत करो । अपने झ्ापमें श्राये हुए राग 
परिणामका भी हुठ मत करो । यदि हुठ करोगे तो धोखा खाझोगे। 
प्रायः लोग खाने पीने की वड़ी हठ करते हैं। किसी चीजकी «»च्छा हुई, वह 
तुरन्त मिल गे चाहिये । ऐसा श्रभी होना चाहिए ऐसी हठ करना कमी भ्रच्छां 
नहीं है ।विनयसे रहोगे, सब कुछ सिलेगा, उज्जडुतासे रहोंगे, सब कुछ 
रहा सह भी उजाड़ वेैठोंगे । जो चीज विनयसे मिल सप्ती है, वह कभी हठ 
से नहीं मिल सकती है। प्रात्नवोंमें श्रात्मबुद्धि होता सबसे पहली हठ है । 
यह हठ पर्यायबुद्धि होनेपर होती है। जो कुछ सोचा, वस वही सही, यह 
पर्याणकी हठ हे । अरे, तुमसे ज्यादा चतुर तो आठ २ वर्षके बच्चे भी 
'होते हैं। उनका भी ज्ञान अधिक पाया जाता है। भैया ! यहां मिला ही क्या 
है जिसपर, इतना इतराया जाय । ; 

एक वाबू साहब थे । नावमें बैठकर सैर करने चले | वे मल्लाहसे पूछते 
हैं कि भ्रवे, तू कुछ इग्लिश भी जानता है । उत्तर मिला--नहीं बाबू जी । बाबू 
जी कहते हैं कि वस तूने श्रपनी आंधी जिंदगी खोदी और पुछा कि अच्छी 
हिन्दी भी जानता है या नहीं । फिर वही उत्तर पाकर उपेक्षाकी इष्टिसे बाबू जी 
ने कहा कि वन्त अत्र तो तूने डै (पीनो) जि दगी खोदी । जब-नौका मंभषारमें 
पहुंची धोर डगमगाने लगी तव मल्लाहने बादूसे पूछा कि बाबू साहव श्राप तैरना 
भी जानते ' है। बाबूजी ने कहा, नढीं। मल्लाह बोला--तो वाबू जी झापने 
तो अ्रपनी पूरी जिन्दगी खोदी। जब नाव डूबने लगी, मललाह तो तैरकर 
बाहर निकल” झाया झौर वाबू जी, वहीं पानीमें विलीन हो-गये।. ” । 

- इस प्रकार सभी प्रकारकी ह॒ठ बुरी हैं। यह मौही जोव तो भर्गवानको 
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भी बड़ा नहीं मानता है । हमारी बड़ी सिद्धि हो रही है, इस प्रकार मोही 
जीव अपनेसे बढ़कर किसीको नहीं समझता है। अपनी ही पर्याय उसे रुचती 
है। रागढ् ष मोह कपाय ये शात्माके कुछ नट्टों है। इन भावात्नवोंका कारण 
कर्मका उदय है। कर्म जब बंधे होंगे तभी तो उदयमें आयेंगे। कर्मेके वंधने 
का कारण जीवका कृपाय भाव है। जीव अपने कपाय भावोंको बनाकर 
अपना नाश कर डालता है। संसारके प्रत्येक जीव अपने ही आप श्रपने ही 
कषायसे अपने दुःखका कारण बना लेते हैं। किसीसे कुछ मिलना नहीं हैं, 
प्रन्तु परके विपेयमें विकल्प बना बनाकर यह व्यर्थ दुखी होता है। ये श्राखव 
भैरे स्वभाव भाव नहीं हैं, ये जीवमें प्रकृतिसे झाये हैँ । साँख्य लोग समभत्ते हैं 
कि प्रकृतिसे श्रहंकार हुआ, वास्तवमें निमित्त-नैमित्तिक मावसे कपाय परिणमन 
होता है । अहंकार मुझ पुरुषमें नहीं है, प्रकृत्तिसे श्राये हैं। भाई हुई चीजका 
हठ नहीं करना । आये हैं तो उन्हें उपेक्षाभावसे श्राने देना और उसी प्रकार 
निकल जाने देना । उनमें आ्रादर और आत्मवुद्धि नहीं करना । किसीने कुछ क 
उसकी उपेक्षा कर देना, उसे हृदयमें स्थान न देना, उनको वहीं खत्म कर देना 
चाहिये । कोई कुछ भी प्रतिकूल कहे, जो उन वात्तोंकी पी जाये वह सुखी रहेगा, 
जो उस ओर उपयोग लगाय्गा, उसे क्लेश ही क्लेश हैं। वार बार वाह्मयसे 
झपना उपयोग हटाकर उस चैतन्य स्व्ररूपकी ओर ले जाझशो | हठ करना दुरी 
चीज है। किसीको छोटा मत समझो चूहे जेसे जाववर भी सिहके काम आ जाते 
हैं। मरनेपर भी अनेक पशुवोंका शरीर मनुष्यकी कोई चीज किसी भ्नन्यके काम 
नहीं श्राती है। मुभसे छोटे छोटे जीव भी वहुत काममें भरा जाते हैं। खोटे 
परिणाम बढ़ते २ इतने बढ़ जाते हैं कि उनकी हद हो जाती है । हमारे दुश्मन 
हमारे खोटे भाव हैं, प्रतः उन्हें नप्ट करनेकी जल्दीसे जल्दी कोशिश करना 
चाहिए। भक्ति करो, सत्संग करो, पुस्तक लेकर पढ़ो--ये सब खोटे भाव दूर 
करने और ,उपयोग बदलतेके उपाय हैं। दुखियोंके बीच जाकर जड़े हो जाना, 
इससे: भी अपनी अभ्रकक्‍्ल ठिकाने लगती है। अनेक उपाय करके खोटे परिणामोंकी 
हठ/मंत करो । खोटे परिणाम होते हैं तो तत्काल रोक दो । 
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४. जीवके कर्म नहीं है। कर्म जीवका कुछ न है है। यहां भेर्दा जानकी वात 
चल रही है यह पद ज्ञाननेके लिये कि मैं आ्रात्मा युद्ध कैता हूँ ? लोग नी कद्े 
हैं, ग्रन्थ-पुराणोंमें भी वर्णन किया गया है कि जीवके साथ कर्म लगे हैं। 
व्यवहार इष्टिसे यह वात सही भी है कि ्ज वके साथ श्र !दिकालसे कर्म 
लगा है। यह कर्म जीवकों दुःझका कारण बन रहा हैँ कि तु कर्म क्या है, इस 
बातपर प्राय: लोगोंने कभी विचार नहीं किया है । श्रौर बह कहकर उपेक्षा कर 
दी कि यह आत्माका भाग्य है। कोई लोग अधिक दिचारमें उतरे तो बह कह 
दिया कि थिधिने यह तकदीर लिखी है, इसे ही कर्म कटुते है । किसी ने कहा 
कि जीव जो करता है, वह कर्म है और उसी के अनुसार जीव फल पाता: है । 

जो लोग कहते हैं कि जीव जो करता है, उसीके श्रनुसार फल भोगता है, 
यह वात उनकी सही भी है | यह्य प यह प्रध्न हो सकता है कि जीव ऐसा 
क्यों करता है  कर्मनामक जैसे किसी ५र 25व्यके भाने विना :न्तका उत्त र नहीं 
दिया जा सकता है। कितने ही लोग फिसी मृत प्राणीकी झोगड़ी उठाकर वह 
देते हैं कि देखों इसकी खोपड़ीमें क्या लिखा है ? हड्डियोंम शायः कुछ चिन्ह 
विशेष होते ही है, हरेक जगह कुछ अस्पष्ट निद्यान तो दादे ,) है, छोग उन्हीं 
चिन्होंको दिखाकर कह देते हैं कि देखो, यह लिखी है, इसबरी तकदीर । 
तो वह कर्म चं.ज़ बया है, इस विपयको प्राचोन ऋषियोकी दुक्तियं,पर ध्यान 
देते हुए देखो । 
जीव एक चैतन्यमात्र वस्तु है, इसमें रूप-रस गन्ध स्पर्श कुछ भी नहीं है । 
ज्ञान दशंन मातन्न यह अमूर्त श्रात्मा है। जगतूमें ऐसे स्कन्‍ध सर्वत्र भरे पड़े है,जो 
श्रॉँल्‍्से दिख्धाई नही दे सकते है, परन्तु है वे स्थूल । वे स्कन्द जो कर्म रूप बन 
जाते हैं, उत्तका नाम है कार्माण वर्गणाए । इस प्रकार दो भित्रणातिके पदार्थ 
हैं। जब यह जीव क्षोघ, मान, साया, लोभ, राग ह्प्रादि रूप कपाय करता 
है तो यहाँ: हीःजीवके एक क्षेत्रावगाहमें भरी हुई जो कार्माण वर्गणाए' है, उन 

' बर्गणाओंमें प्रकृतिप्ते-जीवकी 'फन देनेको भक्त पैदा ते जाती है। जोब उन 

, वर्गणाओ्रोंक उदय कालमें क्रोधी, मानी, लोभी वन जाता है। जीवके साथ 
कुछ कार्माण वर्गुशाए' वर-रूपमें लगी हैं उन्हें कर्म कहते हैं, वह जीवसे भिन्न 


प्रवचन तृतीय पुस्तक गाथा ५१ ११३ ) 


वस्तु है। जीवकी जो किया है, परिग्याम है, वह तो जीव से उस काल | 
अभिन्‍न है, परन्तु जो कर्म उसके साथ लग गये वे कर्म झ्ात्मास अलग ४ 

कुछ ऐसा निमित्त भनेमित्तिक सम्बन्ध है कि जोवके साथ वे कर्म जत्ले.' हैं 
और फल देने तक उसके साथ रहते ही हैं। उन केमॉकी.वात कद रहे हैं कि 
वे कर्म भी ज॑ बसे भिन्‍न नहों हैं। हे आत्मन्‌ ! जिस.किसी*“प्रकौर भी हो 
जगतके पद'थसे न्यारे क्रोध-रान-भाया लोभ, राग-द्वेप झ्रादि जो जीवके 
स्वभाव भाव नहीं हैं , ऐसे जानन देखन मात्र उस आ्रात्माका अनुभव करों । 
संसारका ऋक्रमेट मिट जायेगा और उस समाधि की स्थिति में परमात्माके 
दर्शन करोने | मोहके रहते, विकल्प, चिन्ता, शोकके रहते हुए परमात्मा का 
दर्शन नहीं हो सकतः है। सब विकल्पोंशो छोड़कर अपने आत्माके भ्रनुभव 
में लगो, वहां परमात्माके दर्शन हैं। जिस पर वस्तुके निमित्तते यह जीव 
, कर्म करता चला आया है, वह कर्म जीवका नहीं है, अतः उस कर्मसे व उसके 
विलापसे ममता छोड़ो ) यह संसार माया जाल है, जो भी समागन मिले, वे 
प्यारे लगते हैं, इनका प्यार करोगे तो स्वाघीन आनन्द, श्रात्मीय आनन्द झौर 
परमात्मा के दर्शन आ्रादि सर्व सुस्त इससे वंचित रहेंगे। और मिली हुई 
विभूतिमें झरीरका राग न रहा हो तो परमात्माके दशेन, झात्मीय दर्शन 
जैसे बड़े वैभव अस्तरंग में मिलेंगे। फिर भी मोहियों को कर्म किये बिना 
'नहीं रुचता है । एक भीखारी भीख माँगता फिरता है, उर्सकी तृप्णा कुछ ऐसी 
है कि पांच दिन पहलेकी भिक्षामें मिली हुई सूची रोटी कुव्यामे जोड़े 
रंखता है । भिक्षा मांगते-माँगते एक दिन एक सेठने कहा भाई, तू इन बासी 
रोटियोंको फँक दे, तुझे ताजा भोजन करायेंगे । फिर भी उसे यकायक 
विश्वास नहीं होता है । चह सोचता हैं कि शायद यह सेठ न दे और मैं इन 
रोटियीसे भी जाऊं । उसे यह निश्वास नहीं होता कि मैं बासी फेंककर 
ताजा प्राप्त कह । ये जगतके मोहों भी जिन पदायॉको अपना मानते आये हैं 

ज्ञानी गुरके सममाने पर कि जो तुमने जोड़ रखा है, उससे ममता छोड़ो 
तुमे अपुर्वे आनन्द, परमात्म दर्शन कराया जायेगा । तू अपने आप में परमात्म- 
दर्शानकरेगा| ते इस सच नव्वर पदार्थोक्ती मेंसता को छोड दे. ये पदार्थ अमैकों 
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के द्वारा भोगे गये हैं, जो यह तुझे वैभव मिला है, यह अनेक श्रात्मात्रोंका 
जूठन है, तू इस धासी जूठे भोगोंकों छोड़ दे शऔर अपने झात्मामें एक श्रतौकिक 
आनन्द पायेगा फिर भी इस अ्रनादि काल के भिखारीको सहसा विश्वास 
नहीं होता है श्लौर वह वाह्य पदार्दोसि ममता जोड़े रहता है। जो घरके 
खाते-पीते लोग हैं, उन्हें तो सेठ जी की वात का विश्वास है। इसी तरह 
. ताकिक ज्ञानी को भी विदवास है कि ये ज्ञानी गुरु भो सत्य कहरदे हैं कि तू 
इस जूठे भोगोंकों छोड़ भौर तू ताजा भोजन कर । इस प्रकार कोई भिखारी 
. भी धीरे घीरे सिखायेमें शा सकता है । निकट एक मिथ्याइप्ठि भी आत्म भिक्कषा 
में आसकता हैं । 
हे आात्मव्‌ ! राग, हूं प, मोह श्लौर इनके प्रामव तथा कर्मभी तेरा नहीं 
है। तू इन सब पदार्थों से भिन्‍न चैतन्यमात्र वस्तु है। श्रांखों देखी वात अत्तत्य 
हो सकती है, कानों सुनो बात पर तो कोई विश्वास ही नड़ीं करता परन्तु 
अपने श्रनुभवकी बात कभी असत्य नहीं हो सकती है। प्राँसों देखी बात में 
भी दम नहीं होता है । 
एक राजाका नौकर रात को प्रातदिन राजाका पत्नंग विछाया करता 
था । एक दिन नौकरके भनमें आया कि लेट करके तो देखें कि क्या भ्रानन्द 
श्राता है। वह चादर तानकर ज्योंही सोया कि उसकी नींद लग गईं । रात को 
रानी श्राई, उसने समझा कि महाराज साहब सो रहे होगे, वह भी वहीं वरावर 
में पलंग पर सो गई | थोड़ी देर बाद राजा आाया। रानीको एक पर उरुपके 
साथ सोया देखकर उसकी आँखें क्रोधसे आग ववूला हो गई । उसने सोचा 
कि मामला क्या है। यह तो जाने । राज ने रानीको जगाया, रानी हकवकी 
सी हो गईं। वह ने समझे सकी मामला क्‍या है। राजाने नौकरको जगाया। 
नौकर जगा तो काँपता-काँपता गिड्गिड़ाता हैं। नौकरने सारी बताई कि 
महाराज, मैंने सोचा कि विस्तरपर थोड़ा भ्राराम करके देखलू' कि मेरी नींद . 
. लंग गईं। राजाने अनुभवसे जाना कि वात , ऐसी ही है, भ्ौर सत्य भी है । 
ये सब आंखों देखी वात तो है, जो अन्लुमंत्र किये बिना असत्य सिद्ध हो जाती 
है । धन, मकान, रिहता, जायदाद-ये सव-अश्तत्य हैं।जरा अनुभव करो, 
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निर्णायमें अपने आप- असत्य प्रतीत हो जायेगा । यह सब संसारके पदार्च माया 
हैं, पर्याय हैं, अनित्य हैं। यह सव अद्वत्य कैसे जाननेमें प्रायेगा ? एतदर्थ 
पहले सत्य वातका पता लगाना होगा । क्योंकि जब सत्य बातका निर्णय 
हो जायेगा, तभी तो इस संसार को अ्र॒स्नत्य समझा जायेगा । सत्य वात के 
. मालुम चलने पर ही असत्य बातका निर्णय किया जा सबता हैं। जैस्े-एक 
झापका नौकर बाजार से कोई ॥) की चीज लाया और ॥॥) के पैसे बताता 
है कि वस्तु ॥)) में आई है । किसी तरह से आपको यह विश्वास हो कि, वह 
चीज ॥) में हो आतो है तो आप तभी जानेंगे कि यह करूट वोल रहा है । 
भैया | एक सनातन अहेतुक । भजनोंमें बोलनेसे तो समझमें नहीं आता है 
कि थ्रहु दुनियां झ्रूठी है । भूठी तो तभी यह समभमें श्रावा है, जबकि सत्यको 
आपने खोज निकाला हो । जो सत्यको समझे विना दुनियाकों 'ूठी कहने हैं 
वे स्वयं भूठे हैं, क्योंकि.मान तो रहा दुनियां को सत्य, किन्तु गा रहा कि 
दुनियाँ: भूठी है श्रौर हम कहते हैं कि वह स्वयं भूठा है। जिसके वलपर 
जिसको निमित्त पाकर यह जीव नाना नाच कर रहा हैं, वह कर्म भी जीवसे 
भिन्‍न है। कर्म जीवका कुछ नहों हैं। ये कर्म संसारमें सर्वत्र भरे पड़ हैं, 
जव जीव कषाय करता तब उन्हें खींच लेता है भ्र्थात्‌ (निमित्त रूपसे) है, कर्मे 
का रूप कर लेता है। और उन कर्म वर्गणाओंकों श्रपने सुख दुःखका कारण 
बना लेतां है। जब जीवको राग पैदा होता है, वह किसी वस्तुकी अपना लेता 
है और अपने सुख दुःखका कारण वना लेता है । जब जीव कषाय करता है, 
तब वह कार्माण वश णाओं को अपना लेता है और क्रमों' को अ'प्ने सुख ढुं:ख 
का कारण बना लेता है । जब जीव राग्र करता है तो वह अपनी इष्ट अन्य 
वस्तुओं को अपना लेता है और उसे अपने सुख दुःखका कारण मान लेता 
है। यह भी आप जान रहे कि जिसे आप अपना लेते हैं, वह आनन्द का 
कारण तो बनता नहीं है, किसी 'न किसी रूप में आकुलता का कारण वनता 
है | यदि आनन्द चाहता है तो पर वस्तुको अपना मत सानो । यदि पर वस्तु 
को अपनाया तो सब श्रापकी चेष्ठाएँ बदल जायेंगी। जैसे किसी कुट्ुम्ब में 
केषल-स्नी पुरुष ही हैं। पृत्र॒ का राग उठा, केसी को गोद लिया, कुछ दिन 
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अाकुलता महसूस नहीं हुई, परन्तु कुछ दिन बाद बह भी प्रादुलता अनुमव 
करने लगता है | उतनी हो शभ्राकुलता उसे होगी ही कि जितनी श्रन्य लट़के 
वालोंको होती ६। कोई बालक हो तो उसे कोर सिन्‍्ता नहीं होती है । उसका 


| 


जीवन विद्यार्थी, पुरुपार्थी के रूप में आनस्यके साथ बीतता है। आरामसे 
पढ़नेकी घुन है, पढ़ रहा है. विधुद्ध वियुद्ध बिकनपरोंमें चित्त चल रहा है, 


. आाकुलता उससे कोसों दूर दे । जब शादी हो मई, यह उसीमें खुशो मानता 


है। कुछ दिनों वाद दो हो जनेके करण पघ्राउुलताए' बढ़ीं। जब बच्चे थे 
सब पर विश्वास करते थे, अब उनका किसी पर विश्वास होता ही नहीं है 


उनका जीवन कलुपित बनने लग जाता है | कोई जीव दुसमें पड़ा हम्ता भी 
ड्ै 


झपनेफो झाराममें मानता है 


| छुछ पअन्तरव दा तो शेसे है बह उनको 
प्रकट नहीं कर सकता है | कुछ दुःखऐसे होने है, जो दूसरोंफों दिसनेमें भरा 
जाते है। वच्चे हुए, अनेक हुए, उनके पालन-पोपण रूप दुषण सामने मुह 
फंलाये खड़ा है । कितना भी धन मिला हो, उनका ग्रुजारा नहीं हो पाता है । 
देखी, बचपन मे उसकी जिंदगी कितने ब्लाराममें बीतती थी, प्रध उसतेः पय- 
पग पर दुःख है, पद-पद पर आपत्ति है | मार्ग कप्ट का की है, अपने जीवन 
का कोई लक्ष्य नहीं वांध पाता है । जो व्यक्ति जिदने बढ़े पद पर पहुंच जाता 
है, उसके उतने ही दुःख बढ़ जाते है। जब दुबारा चुनाव होता है, तव यह 
चिन्ता सवार हो जाती है, फहीं हार न जाये, नोक कट जायेगी, सारी इज्जत 
मिट्टी में मिल जायेगी यहां तक सोच बंठता है कि यदि इस चुनाथ में न जीत 
पाया तो मर जाऊंगा, किसको भपना मुह दिला न पाऊंगा, पर्याय बुद्धि में 
मरनेके सिवाय अन्य चारा ही व्या है ? कितना घृशित विचार कर बैठता हैं 
यह आत्मा । अन्तरंगर्म इच्छा है प्रधान मंत्री राट्पपतिया प्रन्य मंत्रों था 
राज्यपाल आरादिवनने की, खड़े भी छुनाव में, परल्तु वह कह देता है कि शव 
इस ओर जाने की हमारी इच्छा नटटों है मैं श्रव मंत्री आदि नहीं वनना चाहता 
हूँ । उनको लगा रहता हैँ कि कदाचित हार गये कि लोगों में रहकर लोग यह 
न महसूस करें कि भ्रमुक व्यक्ति हार गया ई-बरह ऐसा वातावरण बनाना 
चाहता है । सुख है कहां ? लौकिक चुझों की «८ से देखो तो भूमि पर अपनी 
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रात बड़े-आरामसे विताने वाला कुम्हार भी सुखी है। कहां चुलल, दुःख 
मयी दुनियांमें ? ' 

कर्मेके उदयसे प्राप्त हुई चीजमें सु्लकी खोज करना, यह सफल होनेका 
जरा भी उपाय नहीं है। यह श्रप्ठिवर कुन्वकुन्दाचायें समझा रहे हैं, इन भोले 
भूले भटके जंगतके भिखारियोंकों । हे भिखारियों ! इस वासे झौर मूठे उसे 
भोजनको छोड़ो, इससे तनिक तो मुह मोड़ो, हम तुम्हें स्वाधीन भ्ौर आत्मीय 
आनन्दको देने वाला ताजा भोजन जिलायेंगे। परन्तु यह भ्रदादिका भिखारी , 
डसीको अपूर्व मानता है, उसे ज्ञानियोंत्नी वातपर सहला विद्वास नहीं होता 
है । कोई तकंको जानने वाला भिखारी [(ज्ञानका भिखारी) आचायेकी शरण में 
जाता है और अनुकूल श्राचरण करता है, मोक्षमार्ग के नावा उपाय करता है । 
'तब वह जानता है कि ओह ! मैंने परमें उपयोग रखकर अनादि कालसे अपना 
जीवन यों ही विपय वासनाञ्रमें बिता व्या | ये कर्म रूपी विपवृक्षके फल हैं । 
ये मेरे भोग अपनाये बिना ही निकल जाझ्ो। मैं त्तो केवल चैतन्यमात्र तत्व का 
पघनुभव करता हूँ । मे। समय स्वानुभव में जावे । यह कर्म मेरे कुछ नहीं हैं- 
इस प्रकार सम्परइष्टि अनुभव करता है। 

कहते हैं कि जीवके नोकरम नही. है। ईपरकमेको नोकमं कहते हैं। कर्मके 
बाद यदि किसी अन्य निमित्तपर नम्बर आता है तो वह है शरीर! जीवके 
दुःखी होनेमें निमित्त है कर्म, और वह कर्म फल देवे, इसमें कारण बनता है 
शरीरी कल्पना करो कि जीवके साथ कर्म लगे हैं, शरीर नहीं हो तो फल कैसे 
मिलेगा ? शरीर फल देनेमें कर्मका सहायक है, अतः इसका नाम नोकमे रखा। 
सभी के अपने-अपने न्यारे-न्यारे शरीर हैं और सभी को अपने शरीर द्वारा 
दुःख-सुखका झनुभव होता है। अभी आपके गरीरमें बुखार हो तो थर्मामीटर 
लगाकर आपके बुदार का अन्दाज लगाया जा सकता है, परल्तु श्राप उनके 
बुखारका अनुभव नहीं कर सकते हो | जो जिसके साथ विपदा लगी है| वह 
उसके द्वारा सुख दृःखका अनुभव किया जाता है। 
' शरीरोंकी जाति देखो कितनी हैं। एक जाति ऐसी भी है, जिसके भांख, 
नाक, कान,मुह आदि कुछ भी नहीं है, उन्हें स्थावर जीव कहते हैं। उनमें 
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पृथ्वी, अग्नि, जल, वायु श्रौर वनस्पतिके शरी< होते हैं । पन्ना, हीरा, मोती, 
जवाहरात, सोना, चांदी श्रादि सव पृथ्वी कायिक जीव हैं। दिसने वाली चीजें 
सभी जीवके शरीर हैं। यद्यपि वहुत त्षी चीजें श्रव जीव नहीं हैं, लेकिन पहले 
थी । जो भी पदार्थ तुम्हें दिखाई देते हैं, वह तब जीवका झरीर है, कोई मुर्दा * 
'है, कोई जिंदा,। नोकरंकां ऐसा साम्राज्य है कि सर्वत्र नोकर्म ही नोकर्म नजर 
आ रहा हैं। यह नोकर्म भी जीव नहीं है । शरीर को जीव छोड़ देता है तब 
, शरीर श्रलग रह जांता है भौर जीव श्रन्य घरीरकों धारण कर लेता है। 
अरहंत देवका शरीर अश्ररहंत अवस्थाके वाद यहां ही उड़ जाता है श्रात्मा उनका 
सिद्ध श्रवस्थामें पहुंच जाता है। शरीर जीव कभी नहीं हो सकता, क्योंकि 
शरीर प्रकट श्रचेतन है, जीव प्रकट चेतन है, इनका स्वरूप परस्पर अत्यन्त 
विरुद्ध है । 

जीवश्स णत्थि बम्मो ण॒ वग्णणा णेव फडडया छेई | 

णो अज्कप्पट्टाणा णेव य अशुभायठाणाणि ॥ ४२ ॥ 

जीवके न तो वर्ग हैं, न वर्गणायें, न कोई स्पर्धक हैं, न अध्यात्त्म-स्थान हैं 
भौर न अनुभाग स्थान हैं। जीवके वर्ग नहीं है। ये जो कर्म बढ्यये गये हैं, ये 
श्रनेक कार्माण परमाणुओंके समूह है। अब उन परमाणुओोमें कुछ ऐसा विभाग 
डाल दिया जाये जो बरावर-वरावरकी शक्तिके परमाणु हैं, वे वर्ग हैं । जितने 
कर्म बाँघे, उनमें परमाणु बहुत हैँ । जो कर्म बाँघे हैं, मौनो उनमें १० नम्बरकी 
शक्तिसे लेकर १०० डिग्रां तकके परमाणु आ जाते हैं। उन सबमें धर्ग वर्गणा 
आदिका विभाग है । वर्गके समृहका नाम हे वर्गणाए' । इसके वाद स्पर्द्ध क 
हो जाते हैं ! एसे श्रनेक स्पद्ध कोंके समूह कर्म कहलाते हैं । ये वर्ग, वर्गंणाएँ 
और स्पद्ध क-इनमेंसे कुछ भी जीयके कुछ नहीं हैं । श्रध्यात्मस्थान भी जीवके 
नहीं है । आत्ममें उत्पन्त होने वाले जितने भी विभाव हैं, उनमेंसे जीवका कुंछ 
भी नहों है । जगतके पदार्थो' में जो विश्वास रखता है कि मैं था, मैं हूँ, मैं 
हंगा-इनका फल है डण्डे | जैसे खागे विना चैन नहीं पड़ती है भरत: खालो, 
मगर यह मेरा है, इसके बिना तो ग्रुजारा हो सकता है ना ? तो फिर मेरा 
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है, मेरा है, ऐसा क्‍यों भूत लग गया । बस यही तो संसारका कारण है ५ 

भरतको कहते हैं कि घरमें रहते हुए वैराग्य हो गया । घरमें रहते हुए, 
राज्यको भोगते हुए भी उनके मनमें यह नहीं था कि यह मेरा है । एक जिज्ञा- . 
सुने पूछा महाराज आप इतने ठाट वादसे तो रहते हैं, फिर लोग आपको 
वैरागी क्यों कहते हैं ? मन्त्रियोंने कहा हम समभाते हैं। एक तेल भरा कटोरा 
जिज्ञासुकी दिया और कहा कि तुम पहरेदारोंके साथ जाकर राजमहलका एक 
एक भाग खूब अच्छी तरह घूम आवो भ्रौर तेलका कटीरा हाथमें लिये रखना 
ध्यान रहे कि कटोरेमें से तेलकी एकभी तू द जमीनपर न पड़ने पाये, नहीं 
तो थूट' कर दिये जाओगे | अब वह जिज्ञासु पूरे राजमहलको देख रहा है, 
परन्तु इष्टि है उस तेल भरे कटोरे पर । जब वह पूरा राजमहल घूम आया, 
मांन्त्रयोंने पूछा तुमने क्या देखा ? जिज्ञासुने कहा, महाराज, घूमा व देखा तो 
सर्वंत्र, परन्तु देखा कुछ नहीं, वर्योंकि निगाह इसपर थी कि कटोरे में से कहीं 
तेलकी बूद न गिर जाये । मन्त्री कहते हैं-इसी प्रकार महाराज भरत करते तो 
हैं राज्य परन्तु इष्टि रहती है श्रात्मस्वरूपपर । राज्य करते हुए भी वे इन सब 
बाह्म वैभवोंसे विरक्त हैं, केवल श्रन्तव भवपर इष्टि है । 

जैसे कोई कुट्ुम्बमें या दुसरे के घरमें कोई मर गया हो, धरपर वह रोटी 
* भी खाता है, मगर उपयोग उस मृत प्राणीकों ओर ही जाता है। ऐसा तो कभी 
होता नहीं कि भोजन कर रहा हो, उपयोग अन्यत्र होनेसे कानमें कौर देने लग 
जाये | इस भोजन करंते हुए भी उसका चित्त भोजन करनेमें नहीं है । इस 
प्रकार सम्यग्प्टिकी भीतरी प्रतीति शुद्धस्वभाव पर रहती है, वाह्ममें वह समस्त 
कार्ये करता है | जैसे मुनीम है । वह दूकानकी पूरी रक्षा करता है, मगर उसे 
मनमें प्रतीति यह है कि मेरा कुछ नहीं है, परन्तु करता है वैसा, जैसे उसीका 
सब कुछ हो । फिर ज्ञानीके ज्ञानमें ही क्‍यों सन्देह ? उसकी प्रतीति आात्मामें ही 
है। माता जैसे वच्चेकी “नाशगया, मरन जोंग्गा, होते ही क्‍यों न मरगया था” 
आदि गाली देती है, परन्तु उसके मनमें उसके हितकी इच्छा रहती है | कुछ 
ऐसी ही प्र रणा होती है कि करना कुछ और पड़ता है और चित्तमें कुछ भौर 
होता है। जिस वक्त ज्ञानी जीवको यह श्रद्धा हो जाती है कि मेरा वैभव मेरा 


है 
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' गुण है, मेरा स्वामी मेरा आत्मा है, मेरा जनक मेरा आत्मा है, मेरा पुत्र मेरा 
आत्मा है, मेरा वन्धु मेरा जान है, मेरी स्त्री मेरी अनुभूति ही है, सर्वे परिवार 
मेरा मेरेमे ही है, ऐसा जिसे प्रत्यव हो गया- है, वह पुरुष सहज उदासीन हो 
जाता है । 
जो चुकौदनल मुनि श्रमी खेल कूद रहे थे। थोड़ी देर बाद जब पिताके 
दर्दोन हुए । माँने पिता (मुनि) को सिक्रालने का श्रादेश दिया, यह देख घाय ._ 
रोने लगी । चुकोशलने सानुरोव वायसे रोनेका कारण पूछा । घाव कहती है 
“कि बेटा, जो ये मुनि श्षाये थे, ये तेरे पिता थे तेरी माँने धोपणा कर रखी हैं 
कि यहां पर कोई मुनि न आ पाये और जो आये उसे तत्काल भग्ना दिया 
जाये । यह सुनकर चुकौद्यलका मन विरक्त हो गया । लोगोंने बहुत समझाया 
कि तुम्हारी स्त्रीके श्रभी गर्भ है, उसको तिलक करके विरक्त हो जाना । परल्तु 
सुकौज्लल कह देता है कि भर्भमें ही में उसका राज्यत्तिलक करता हूँ । और * 
हकर सुकौद्यल कुमार से सुकौशल मुनि वन जाता है। 
जैसे श्रापका कोई मित्र है। यदि अःपको मालूम चल जाये कि वह आपके 
प्रतिकूल पड्यत्र रच रहा हैं तो आपका उसके श्रति मन छट्टा हो जाता है । 
यही हाल स्रम्यर्द्ृष्टिका है, उसका मन समस्त पदार्थो्से विरक्त हो जाता है । 
सम्यर्इष्टि क॒ह्ों भी चला जावे, मगर वह अपनी आत्मकोठी को कभी नहीं 
भूलता है। उसको ऐसे आनन्दका अनुभव होता है कि जो आनन्द कंदों नहीं 
है। जिसका मन संसारसे विरक्त हो गया, फिर उसका मन संसारके भोगोंमें 
क्या लगेगा। जिसने एक बार ऊूचे आनन्दका अनुभव कर लिया हैं, वह 
का-प्ट आनन्दका श्रभुभव क्यों करना दाहेगा ? रागद्देप आदि मेरे कुछ नहीं 
हैं, में तो चेतन्यमात्र ब्रात्मा हूँ । ४ 
ऊंची से ऊंचो वातका डिस कालमें अनुभव किया, उसका स्मरण सदा 
आता ही है। सम्यन्इप्टिको ऐसा विद्यवात्त प्रति समय बना रहता है कि आनन्द 
इसहौ स्थितिने है शात्मा न वैप्णद है, न वनिया है, न ब्राह्मण है, न ठाकुर है, 
न जन द्वो है। 7ह तो जो ह जो है । भौर जैसा वह हैं, वेसासममभर्म आता हैं । 
जिस किसी के नगकमें यह प्रात्मा झा गया, समझो उसका कल्यारा हो गया । 


तक 
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मुझे इससे लाभ नहीं कि मैं दुनियांकी दृष्टि में ब्राह्मण कहलाऊ या जैन 
कहलाऊ' । मेरा लाभ, जैसा स्वरूपसे मैं हुँ, उसे पहिचान जाऊ , इसमें है । 
इसके बाद में कुछ नहीं चाहता हूँ | अपने आत्माको पहिचानने तक की देर है, 
जो होना होगा, वही होकर रहेया । 

आत्मज्ञान तकका पुरुषार्थ किये जाओ, वह श्रात्मज्ञान सब विधियां 
लगायेगा । “आत्तज्ञानात्परं कार्य न बुद्धी घारये घिरम्‌ ॥” बहुत काल तक 
आत्मज्ञानके सिवाय अन्य बात घारण न करो । _., 

एक राजा था ।चह घूमने ज़ा रहा था । तालावके किनारेपर जब वह 
नहाने उतरा तो संयोगतः उसके मुद्रिका तालावमें गिर गई। और संयोगसे 
वह कमलके वीचमें आगई । सायंकालका समय था, कमलके वीचमें वह भी 
मुद गई बहुत द्वुढवाया, नहीं मिली । राजाके मंत्रीयण एक श्रविधिज्ञानी 
मुनिके पास गये । उन्होंने वताया कि एक त्ालावके कमलमें बन्द है। मंत्रियोने 
वहां जाकर ढू ढ़ा. मिलगई । अ्रव पुरोहितके मनमें आ्रायां कि मैं इप' विद्याको 
सीघ़ जाऊ' तो बड़ा आनन्द रहे | मुनिके पास आया, सीखना प्रारम्भ किया । , 
जव उसे आत्मज्ञान हो गया अब उसका मन उससे अलग नहीं हुआ । उसने 
सोचा, मुझे तो उससे भी अच्छी चीज मिल गई है । 

जैन शास्त्र कहते हैं कि चाहे जहां जाओ, सत्य का निर्णय स्वयं कर लेना । 
भ्रन्य लोग तो कहते है कि. “न ग्च्छेज्जेन मन्दिर!” । इसका कारण यह है कि 
लोगों को यह भय है क्ि-यह जैन मन्दिरमें जायेगा तो यहनी जैन हो जायेगा 
जैनदशेनमें आचार, वस्तु स्परूप भगवानस्वरूप, आत्मस्वरूप सबका वर्णोन। 
सुगम और भट प्रतीतिमें आने वाली वस्तु स्वरूपके अनुकूल वर्णन 
है। उसको सुनकर वह इसका प्रत्यय प्रायः कर ही लेगा | अतएव उन्होंने ऐसो 
सृक्तियां गढ़ डाली हैं । जैन न्यायमें ऋषियोंने भ्रन्यमतों का भी वरणव इस-छूदी 
से किया कि आप कहेंगे, वस यही ठीक है। किसी-किसी बातमें तो उन लोगों 
से भी अधिक तक दिया है। अच्यमतों का प्रतिपादन भी जैन न्यायोंमें किया 
गया है । तुम्हारा अनुभव कहे तो उन वातोंको मानों | जैन शास्त्र कहते हैं कि 
झ्रत्य शासत्रोंको भी खूब देखा जो समय प्रतीत हो, उसे स्त्रीकार करो। सत्य- 


ग 
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को ग्रहण करो, धर्म विधेषको नहीं | बस्तुठझा जो स्वरूप हैं, छापर ही इप्टिदो, 
उस स्वरूपमें झुद्ध आत्मा नजरमें श्रायेगा । शझात्मामें जो भी भाव समझते आरोरे 
हैं वे शौपाधिक हैं पर्यायें है श्रतः वे श्रध्यात्मस्थान भी झात्माके नहीं है । आत्मा 
प्रूव है ये स्थान अन्नुव हूँ। वर्ग, वर्गंणा, स्पद्ध क तो प्रकट एदुगल ऋब्य है 
ही । किन्तु इनके उदयादि अवस्थाको निम्मित्त पाकर जो अव्यात्मस्थान होते हैं । 
वे भी आत्माके नहीं है श्रथवा वे प्रात्मद्रव्य नहीं हैं ! 

श्रात्मामें जो संयोगी भाव हैं व जो संयुक्त पदार्थ है उनसे प्रथक चंत्रन्यमान्र 
निजसत्तामथ अपने श्रापके परिचयसे मोक्षमार्ग प्रगट होत' है। सर्वक्सेशोंस मुस्तिः 
पानेके लिये निज परमान्मतत्त्व जानना श्रनिवार्य ध्यवदयक है | जिसने भपने 
आपको जाना उसको ईबव्वरके गुणमान करना तथा सिर रगठना लाभदायक 
है। अपने आपको जाने विना सिर रगड़नेसे गूमठे ही हो जावेंगे। श्रात्माकों 
जाननेस ही जाता इप्टा वन सकता है । 

जैसे रोटी बनाने वालेको शेका नहीं होती कि ५ह बनेगी यमवा नहीं वैसे 
ही ज्ञानियोंका शंका नहीं होती कि मुक्ति मिलेगी या नहों। उन्हें तो यह 
सूमता रहता है, भवित यही है, मुक्ति इसी रास्तेसे है, में पहुंच कर रहूंगा, 
वह दूर नहीं मुझे जरूर मिलेगो क्योंकि मुक्तिकहीं भनन्‍्यत्त॒ नहीं झात्मा है इसही 
का शुद्ध विकास मुक्ति है। इसी तरह आत्मत्रत्षकी बात समभने वाले को 
सन्देह नहीं होता | उसे तो हृढ़ धारणणा रहती है सम्पम्दर्शन ज्ञान चारिय 
मिल कर ही एक मोक्षका मार्ग है। तीर्यकर मोक्ष नहीं देते, न शास्त्र देते हैं 


ह 


श्लीर न मुनिही शिवदाता हैं । भात्माके द्वारा आत्मा ही शआ्लात्माको 
४ मुक्ति देता है । ेल्‍ ४ 
'एक घड़ेमें लड॒डू भरे रखे थे। बन्दरने श्राकर हाथमें ३-४ लड्डू भर 
लिये। झव हाथ नहीं निकलता, तो निकाले कौन, जब वह उन्हें छोड़े तब 
हाथ निकले । इसी तरह यह जीव अपने ही कारणो से संसारमें भटक रहा है 
तथा उन कारणोंको छोड़कर अपने ही द्वारा छूट सकता है । 
प्रायः मनुष्य मिथ्याका अर्थ क्ूट करते हैं । किन्तु ऐसा नहीं, मिथ्या शब्द 
मिथ्‌ धातुसे बना है मिथ अर्थात्‌ दो का सम्बन्ध | तो जहाँ मिथ्या कहा जाय 
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वहां दो का सम्बन्ध जानना चाहिए। परको श्रपना मानना यह हुआ मिथ्य/। 
यह इष्टि खराब हुई, जहां एक को ही माना जावे वह दृष्टि श्रच्छी । जैसे 
यह आत्मा अकेला ही सब कार्य करता है । तो भी परस्पर के सम्बधकों लगा 
कर जीव जाना करते हैं। आत्मतत्त्व जो है वह स्वसंवेदन से जाना जाता .है । 
बाह्मसे इृष्टि भिन्न रखो । 

सर्व पदार्थ भिन्‍न हैं, उनसे मेरा कोई हित नहों होता । क्रोधरूप मैं नहीं 
सानरूप मैं नहीं, मायारूप मैं नहीं और न लोभरूप मैं हुँ। निजका श्रूव जो 
स्वभाव है वह अ्रखंड, चिदानन्दमयी, ज्ञात्ता इंष्टा मैं हूँ । ज्ञानरप श्रात्मा मेरी 
अन्तः देदीप्पमान हो रही है स्वभावत्तः स्वभाव जानने का उपाय देखो झाम 
छोटा रहने पर काला रहता है, कुछ वढ़ने +र हरा हो जाता है, फिर पीला, 
लाल, रंगमें परिणत हो जाता है इसमें झ्राम का रूप बदला है, श्राम तो 
'वही है जो पहले था | भौर रूप सामान्य भी वहीं है। बदला कौन ? रूप । 
सो जो रूप नामक गुर प्रारम्भसे सदा है वह है रूप स्वभाव | यह तो आत्म 
स्वभाव जाननेके लिये इंष्टान्त है। अब श्रात्मा में देखो चैतन्य स्वभाव अनादि 
अनन्त है किन्तु प्रति समय ज्ञानोपयोग व दर्शनोपयोगके परिणमन हो रहे हैं । 
, यथा संभव छद्यस्थो के क्रमश: व केवलियों के युगपत ) इसमें जो प्ररिणम 
, रहा है वह तो है चैतन्य स्वभाव और जो उसकी परिशतियां हैं वे हैं पर्याय । 
चैतन्य स्वभाव प्रूव है वह है आत्म स्वभाव | कहते हैं ना आदमी बदल गया । 
यही आदमी पहले था, यही अव है । मनुष्य परिस्थितियों में पड़ कर अन्य 
: रूप हो गया है, न कि मनुष्य .ही दूसरा हो गया है ? रूप गुर घुव है। 
काला, पीला, नीला, श्रश्नूव है। ज्ञान तो प्रुव है, किन्तु उत्तकी दशायें अप्नू व 
हैं। श्र वकी इष्टि कल्यारा युक्त है, श्रश्रूव की अकल्याण युक्त है । 

“जिनके प्रूव झ्राज्म स्वभावका परिचय नहीं वे इस वात पर श्रचरज करते 
है साधु जंगलमें अ्रकेंले कैसे रहते होंगे, उन्हें, भय नहीं सताता होगा। इस 
तरह की कल्पनायें आत्मस्वरूपानभिनज्ञ मनुष्य किया करते हैं। इस तरहके 
मनुष्योंको बुद्धियुवंक यथार्थ वात सोचना चाहिए कि साधु जंगलमें निरपेक्ष 
भावका ध्यान करते हैं । जब वहां किसी की अपेक्षा ही नहीं तो भय किस 
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चस्तुका । कपड़ा गोला था, धुलमें निरमेसे घूत लग गर्दई, सूद्ध जनि पर घूल 
भर जाती है । बसे ही कर्म कपायसे बंधे थे, कपाय दूर हुई, दमोते विदा 
ली। स्त्री मेरी है, पुत्र मेरा हैं, कुद्धम्यीजन मेरे हैं, यह मेरे श्राश्चित रहते 
में इनका मरण पोपण करता हूँ ये मुझे घुख देते हैँ, इस्त तरह की कल्पनासे 
अशुभ कर्म वधेगा । भगवान झ्ोप प्िलोकी नाथ हूँ, संसार के तारक हैं, में 
अज्ञानी हूँ, परपदार्थमिं रमण कर रहा हूं, इससे भी छुभ कर्म बंधे। लेकिन 
जहा एक निरविकल्प, निरपेक्ष ध्यान है वहाँ कर्म नहीं आते, मार्ग क्रमंका 
अग्ख्ज़ हो जाता है। 
विकार सहित परिणाम करके कपाय बढ़ा कर निज स्वभावका प्राझी 
घात कस्ते हैं । जितनी श्ञात्मायें हैँ, उनमें परमात्माका दास है लेफित 
ऐसा नहीं कि परमात्मा छोटा या चढ़ा किसी रूप हो श्र प्रत्येकर्मं जुदा २- 
ठहरा होवे । तात्पर्य यह है प्रत्येक झात्मामें परमात्मा होने की दाक्ति है 
परमात्मा तो श्राकर तुम्हारी शक्वात्मानें नहीं समागया तुम्हारा हो स्वभाव 
परमात्मतत्त्व है । 
यह जीव जिस तरह के परिणाम करता है, उत्त तरह के खुख दुख 
भोगता है । एक लड़का दूसरे लड़के को २० हाथ दूरसे सिढ्ाता है तो लड़का. 
चिढ़ने लगता है, गाली बकता है, रोता है क्रोध करके मारहेको ऋषपटता है! 
लेकिन क्‍या चिढ़ाने वाले की उगली वहां गई, या जीम, नाक, हाथ, पैर, 
वहां पहुंच गया। भौर देखो साथ के श्न्य लड़के नहीं चिड़ते हैं, तो इसमें 
अपने ही परिणामोके श्रनुसार चिढाना और दुख उठाना माद रखा है। देखो 
वे सभी बालक अपनी अपनी योग्यतानुकूल अपना झपना परिणमन कर रहें 
हैं। जगत के जीव जो भी सुखी होते हैं वह अपने ही भावसे स्‌ दी होते हैं 
और अपने ही भांवसे दुखी होते है । एक घर में ६ झादमी हैं उनमें दो सुखी 
हैं तथा ४ दुखी है, तो उन चाछ को किसी ने दुखी बनाया नहीं किन्तु उन्होंने 
ऐसा मान रू है, इसलिए उनके परिणाम ही उन्हे दुख देते हैं । 
रामचन्द्र जी ने क्या कम दुख उठाये, कृप्णजी को आपत्तियोंका तामना 
करना पड़ा, भरत, वाहुवलि को दुख उठाना पड़ा । यह सब प्रण्यदान जीव थे 
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फिर दुख क्‍यों ? यथार्थमें श्रसली परीक्षाकी कसौटी आपत्तियोंपर से 'ही 
कसी जातो है , उनमें जो खरा उतर गया, विषादको पल्‍ले नहीं पड़ने दिया 
इस तरहके जीवने ही आत्मतत्वकों समभनेमें सफलता पा ली । 


मैं एक आत्मा हूँ इस तरंह प्रतिभास जिसे हो;गया, उसी श्रात्माका ध्यान 
करनेपर श्लात्मामें पूर्ण सुखक्की कलक आ जाती है। प्रत्येक आत्मा न्यारा 
न्यारा हैं। किसीकी परिणति क्षिसी भ्रन्य आत्मामें नहीं मिलती । प्रत्येक प्राणी 
अन्यकी सेवा करनेमें त्मी उच्चत होता है, जबकि उसे सेवाभावमें अन्तरद्ध 
से सुखक्ी भलक होती है और सेवा विना श्रपनेकों दुखी पाता है। एक 
अध्यापक १० छात्रोंको पढ़ाता है। १ बुद्धिमान निकलता है, क्‍या वह 
अव्यापकके पढ़ानेसे ज्यादा समझ लेता है,तथा वाकी मूर्ख रहते है तो क्या वाकी 
छात्रोंके हृदयमें पढ़ाना ठीक नहीं बैठता मास्‍्टर । उनमें अ्रध्यापकने न 


तो एकको बुद्धिमान बना दिया है और न € को समझानेमें कमी की है । 

किन्तु वुद्धिनान छात्रकी ज्ञान योग्यता आत्मामें ण्डलेसे ही विद्यमान थी, 

वह ज्ञान कारण पाकर प्रस्फुटित हो गया । भ्रोत्मा स्वयं ज्ञानस्वभाव है। ज्ञान 
पर पर्दा पड़ा हुआ है, वह श्रपता समय श्रानेपर उस तरहकी अवस्थामें पालेता 
है तथा ज्ञान विकसित हो जाता है । अन्तरजभसे ज्ञानका प्रस्फुटित होना | स्वभाव 
है, वह वाहरसे भ्रकर त मिला है और न मिल ही सकता है। अनुभवका 
स्थान सर्वोपरि है । 


संसारी प्रत्येक आत्मा अपने भावके अनुसार रुलता है। अपने २ भावके - 
अनुसार स्नेह करता है एवं अपने परिणामोके अनुसार दे ष करता है। जिससे 
हम राग करते है हो सकता है वह हमारी कुछ मी परवाह नहीं करता हो 
भले हम उसे प्राणपणसे हर दम तैयार रहें। द्वष करनेपर भी, जिसपर 
हम दृ प कर रहें हैं, वह आनन्दसे भूम रहा है , उसे हद ष करते वालेसे कोई 
हानि नहों हो रही | पर इंष करने वाला अपनेमैं ही जल रहा है पार लौकिक 
हानि तो है हो तथा हू प कर्ताको लोकिक हानि भी उठानी पड़ती है । पाचन 
शक्ति मंन्द पड़ जाती है, चेहरा विवर्ण हो जाता है आदि । राग करने पर 
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भी अन्यक्ा हित नहीं कर सकता । राग करमनेसे कहीं बोबनकी वबृद्धावस्था 
से नहीं बचा सकते और न वृद्धने पुष्ट ही कर सकता हूं। 

हम जो कर सकते हैं वह भ्रपने ग्रुणोंका ही परिणमन कर सकते है । ध्सके 
अतिरिक्त भ्रन्य पदार्यका कर्ता अपनेको समझना यही संसारबेगकी सास 
है ! इस मिथ्याबुद्धिसि वचकर अपनी रक्षा फरें। 

आत्मत्तत्वका परिचय कर लेने वाले ज्ञानी आत्मावोंक्री वृत्ति एकहूप 
होती है, किन्तु यदि उपाधियोंका उदय विशिष्ट आवे तो अन्त: श्रद्धा सत्य होने 
पर.भी वृत्ति विचित्र हो जाती है । 


एक सेठके एक है वर्षका बालक था। सेठ मरणासन्‍्न था। उसने पांच 
प्रमुबोंको बुलाकर उन्हे जायदादका ट्रस्टी वना दिया और कह दिया कि जब 
वालक बालिग हो जाय तब जायदीद सौंप देना । 


एक दिन ठगने उसे सड़कपर अ्रकेला खेलते हुए देखा शोर ठग उसे घरले 
गया और ठगिनी को दे दिया । 

ठगिनीके पास वचपनसे ही वह लड़का रहता हैं। ठगनीके कहने 
पर वह सब कार्य करता है। खेतकी रक्षा करता है, पशुश्ोंकी देखभाल 
करता है । 

एक दिन वह लड़का अपने शहर पहुंचा। ट्रस्टियोंने समझाया कि तुम 
अपनी जायदांद संभालो । वह श्राइचर्य करता रह गया श्राखिर बोला कि हम 
३ दिन वाद संभालेंगे । फौंपड़ीमें जाकर वह ठगनीसे पूछता है कि सच तो 
दो मेरे माता पिता कौन हैं। ठगनीने सच २ कह दिया ! तुम एक सेठके 
पुत्र हो जोकि गुजर चुके हैं | अव वह मानता है कि मेरे पिता बह थे जो: 
गुजर चुके तथा ठगनीसे भी मां कहे तो उसपर पूर्ण विश्वास नहीं करता । 
पर वश होकर उसको ऐसा करना पड़ता है | इसीतरह कर्मो' की पराधीनता 


से परको अपना मान रहा है कर्मो की पराधीनता भी जब जावे, जब पर 
पदार्थों से मोह करना छोड़ दे | 


' जब इस प्राणीकों यह बोध हो जावे कि मैं अपने ही परिणशमनसे जन्मता 
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' हूँ तथा मरता हूँ तब इसे निश्चय हो जावे, मैं ही पुत्र हूँ, मैं हीं अपना 
भाई हूँ, में ही भ्पना पिता हुं; मैं ही अपना कुटम्बी हूँ तब वह 
यद्यपि अपने: धनकी चोरोंसे रक्षा: करता है। उदरपोषणके लिए न्यायपूर्वक 
धन कमाता है, कुद्म्वीजनोंका निर्वाह फरता है. दान देना, पूजन.करना आदि 
नित्य कार्य भी करता है । यह सव होनेपर भी पर पदार्थोकों श्पनेसे भिन्‍न 
श्रनुभव करता है, तथा इस फिकारमें रहता है, कब निजात्मानन्दका प।न कर 
उसमें निमग्न हो जाऊ । 

बालक, बालिकायें जहां पैदा होते हैं। उनमें वैसे ही संस्कार घर कर 
लेते हैं। तथा उनके माता पिता जिसको देव मानते . हैं उसी 
को वह पूजने लगते हैं भगवान क्यों है, कैसा है, यह जिज्ञासा 
व प्रतीति वे नहीं करते । उन्हें जैसी)धारणा शुरुमें जम गई उसी पर विश्वास 
करने लगते हैं, भ्रनेकोंकी इष्टिमें (सब घर्मे एकसे मालूम पड़ते हैं उन्हें नमकके 
ढेले एवं रत्तमें अन्तर ही मालूम नहीं पड़ता । दूध गायका भी होता है, श्राक 
का भी, वड़का भी, दूध पर भ्रभी तक ऐसा १३३ देखनेमें नहीं आया कि जो 
आकक। दूध पीता हो । गायका दुध सभी पीते हैं। इसी तरह घर्म तो 
अनेकोंका नाम है किन्तु उनकी असली परीक्षा करनी चाहिए किससे हमारा 
हित हो सकता है । कौन सा धर्म हमें संसार रूपी समुद्रसे पार कर देगा । 
वस्तुतः मनुष्य उसे कहना चाहिए जिसका स्वरूप सदेव एकसा रहे, सो 
तो अभ्रांखोसे देखनेमें नहीं आता । कोई कभी वालक है, तो कभी युवा है, कभी 
यृद्ध है यदि यह सब दक्ायें मनुष्य हैं तो दशा मिट्नेपर मनुष्य मिठ जाना 

" चाहिए । सदंव एक सा रहे वह मनुष्य है सो सर्दंव झवस्थायें एक सी रहती 
नहीं । इसलिए इन सव दशावोंमें रहने वाला एक आधार मनुष्य है। यदि 

मनुष्य जीव है तो मनुष्यकी .अभ्रवस्था मिट जाने पर जीव मिट जाना चाहिए 

' आंखोंसे आत्मानिर्णय नहीं होता जब आत्माका ज्ञान होगा वह ज्ञानसेही 
होगा । , 

... . बच्चे मिट्टीका भदूना बनाते है, वह थोड़े समयमें गिर जाता है। या वही 

- बच्चा बिरा देता है, श्रथवा दूसरे वच्चे उसे गिरा देते है,वह अधिक समय चहीं 
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ठहरता । उसी तरह मनुप्य; या अन्‍य प्राणीके छारा जो सृष्टि चलंतो है, वह 


- अधिक समय नहीं ठहरती,-कुछ तमयमें वह नप्द हो जाती है । मनुष्य निश्चय 


ध् 


इप्टिसे सामान्यतया एक रूप ही है। मैं विद्वान हं 
दट्‌ट्‌ हा 


4 
मैं मुर्ख हूँ, में मनुष्य हूं, में राजा हेँ इस तरह की कल्पना 
उठा करती हैँ । 


कक # कया 3. 


में सुखी हैं, में द्सी हूं, 
ल्पनायें प्रज्ानी जीवोंमे 


एक आदमी एक साघुके पास पहुंचा और बोला साधु जी शुके ऊँचा ज्ञान दो । 


साथु जीने कहा “एक ब्रह्मास्ति द्ितीय॑ नास्ति' एक आत्मा है दूसरा छुछ नहीं 
हैं। इतनेपर उसे सनन्‍्तोष नहीं हुआ तो कहने जगा हर अधिक बताइये । तब 
साधु जीने कहा नगरमें एक पंडित रहते हैं उनके पास जाकर अश्रधिक ज्ञान 
सीखो। उच्च श्रादमीकों मर्मंकी वातपर' विश्वास नहीं हुआ श्रौर पंड़ित जी 
के पास जाकर पढ़ने लगा तथा विद्यादानके बदलेमें पड्ित जीकी गायोंका 
योबर उठाने लगा । इस तरह १२ वर्ष विद्या पढ़ते हो गये, श्रन्त में बोला 
पंडित जी “ विद्या पढ़नेकी मर्मकी चात तो बता दो” । नव उन्होंने कहा 'एकं 
ब्रह्मास्ति द्वितीयं नास्ति”। तव फिर उस आदमी की सममभमें आयाकि 


. यह तो सबसे पहले ही साथु जीने पढ़ा दिया था, १२ वर्ष गोवर व्यर्वमें ढोया 


नानके, वित्ा श्रात्मा घर घर दुखी है, कोई किसोके प्रतिकूत्त है तो दुखी है; । 
कोई अनुकूल. होने पर भी दुखी है । 

. * यह आत्मा अजर अमर है, चैतन्य युक्त है इसपर विद्ववास नहीं बैठता । 
आत्मा अनेक प्रकारका नहीं है, न कोई उपाधि उसमें है। भ्रम बुद्धिते 
जीवका उपयोग परमें लग रहा है। कभी परिणाम दुकानमें, कंमी घरमें 
कभी स्त्री पुत्रोंकी रक्षामें, कभी राज कथामें कभी भोजन कथामें इस तरह 
मन कुछ न कुछ सोचा ही करता है । तथा मन जब वच्चमें हो जाता है तव 
परमात्माके दशेन हो जाते हैं। सोचनेमें परमात्मा नहीं दिखेगा, सोचना वन्द 
करनेपर ईदइवरके दर्शन हो सकेंगे । 


पा (>। कहते १३ 5 फरिव्ते कंघेपर है. पु 
मुसलमान,भाई कहते हैं दो फरिव्ते कंघेपर बैठे हैं यह फरिद्ते राग 


ः और द्व॑प ही हैं तथा चार पहिरेदार इस भनुष्यके साथ लगे-है। ये पहिरेदार 
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आ्राहार, निद्रा, भय और मैथुन संज्ञायें ही हैं । इसी तरह यह जीव अमसे संसार 
में घूम रहा हे । ' 
एक आदमी ज॑गलमें जा रहा था। रास्तेमें देखता है, एक हाथीने 

बच्चेको सू डसे पकड़कर मरोड ड़ाला। वह आदमी झ्थी द्वारा यह कृत्य 
देखतेही चिल्लाता है, भरे मेरा वच्चा मरा भौर वेहोश हो. जाता है। वह बच्चा 
उसका नहीं था, अ य भनुष्योंने जब यह देशा तो उसका खास बच्चा बुलाया 
गया। उसे देखते हो वह होगें भ्रा जाता है। यहाँपर उस आदमीको सुख 
वच्चा देखनेका नहीं हुआ, किन्तु उसे सुख इपका हुआ कि हाथीके द्वारा मरोड़ा 
गया बच्चा मेरा नहीं है यह'* ज्ञान हुआ । इसी तरह जबतक पर पदार्थों 
में अपनेकी ममत्व बुद्धि रहेगी तबतक उसी मनुष्यके समान वेहोंशीका नशाजाल 
छाया रहेगा और जड्मूं प्रनेयेकी बुद्धि दूर हुई आनान्द को 'सहजोत्यत्ति 
समभो । ममता पिशाचिनीने कितनोंकों नहीं ड्रवोया, तथा उसी ममत्वक़ा 
गुटका खाते फिर रहे हैं। मोही जोवोंने इस तरह अनन्तानन्त भव बिता दिये 
फिर भी ममत्व बुद्धि नहीं जाती । ५ 

भत्तिमें भाव लगे तो श्रेष्ठ है, विना भावके लुटकारा नहीं । भक्तिकी और 
अच्तस्थल तक नहों पहुंचे तो झात्मीक लाभ नहीं होनेका । जब इस प्राणीके 
हरा निरचय हो जाता 'हे कि इत पदार्थीसि मेरा निजी श्रहितहों*रहा है, इनसे 
न आज तक कोई कार्य सिद्ध हुआ है और न भ्रागे, जाकर होयेगा, तब वह उन्हे 
तिलाझलि देकर आर्त्मातके पयम अग्रवर होता हैं। जिंवका उत्तर कठिन है 
वह अनुमवसे सुगम हो जाता है। एक पुरुषकी दो स्त्रियां थी। बड़ी स्त्रीके 
कोई लड़का नहीं था, छोटी स्त्रोके लड़का था। यह देखकर बड़ीको डाह्म पैदा 
हो गया" 'तब॑ उसने अ्रदालतमें केश दायर कर दिया कि लड़का भेरा है। जब 
वड़ी स्त्रीके वयान लिये'गये तो उसने कहा कि जो पतिकी जायदाद होती है, 
उसकी हकदार स्त्री हुआ करती है, इसलिए लड़का मेरा है । छोटीसे पूछा 
गया तो उसने भी कहा लडका मेरा है। जब'दोनों अपना २ बहें तो राजामे 
एक उपाय सोच विकाला। राज्यके तलवार वाले सिपाहियोंको बुलाया गया है 


है. 
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क्रौर कहा, इस लड़केको काटकर इन दोनों स्त्रियोंकों भ्राघा रे देदी । इश्पपर 
बड़ी स्त्री प्रसन्‍न हुई तथा छोटी चिल्लाकर वोली, महाराज पृत्र भेद नहीं है, 
बड़ीका है उतस्तीको दे दिया जावे | तब राजा यथार्थ बात समक गया कि पृश्र 
छोटी स्त्रीका ही है, वह फिप्ती भी हालतमें उसे जीवित देखनेमें सुत्री है । इसलिए 
लड़का छोटी स्त्रीको दे दिया गया । 
इसी तरइ जो एक आत्मा हैं, उसका हल अपने अनुभवसे सिकलेगा। 

खुदके भ्रनुभव बिना, मात्र द्ास्त्रेकि सुननेस उसका हल नहीं निकलेगा, दूसरोके 
उपदेशसे भी नहीं निकलेगा । पूरातों पढ़ना अ्पनेस दुनिवांभरके पदार्योंको 
इकट्ठा करनेसे क्या मिलेगा । मनुप्न भोजन करते हैं, पद्युमी छाते हैं। किन्तु 
पशुओं को कलके संग्रहकी चिन्ता नहीं, उन्होंने खाया श्रौर चल दिये । पशुका 
मरनेपर प्रत्येक हिस्सा काम श्राता है | पशुका चमड़ा, हड्ठी, माँस, सींग, 
गोवर, पेशाव, वाल झ्ोदि सभी कार्यमें झराते हैं । मनुप्यकी जब तारीफ की जातों 
है तो पशु पक्षियोंसे उपमा दी जाती है। जैसे शअ्रमृक व्यक्ति शेरके समान 

, बलवान है । तो थेर श्र प्ठ ठहरा । उसकी नाक तोते के समान है, आंख हिस्ण 
के समाव हैं, वाल सर्पके समान हूँ, चाल हाथी के समान है, बोली कोयलके 
समान है भ्रादि । इस तरह पद्मु पक्षियोंका स्थान श्रेष्ठ ठहरा । यदि मनुष्यमें 
एक धर्म नहीं है तो उससे पशु ही श्रेष्ठ है । धर्मके होनेसे ही मनुप्यका स्थान 
पग्चुओंसे ऋचा हो सकता है। 

परात्मवादी जिन कुतत्त्वोंको ऋत्मा मानता है वह कोई भी शरण नहीं है 

शरण तो सहज निरपेक्ष सनातन श्रात्मस्वभाव की इष्टि ही हैं। जब॒ यह इप्टि 
न हो तव इस इष्टिके प्रसादसे जो परमोत्क्तस्ट हो छके हैं उनकी भक्ति है तथा 
जो इस मार्ग में लगरहे हैं उनकी भक्ति है एवं जो सद्‌ वचन इस स ।र्गके वाचक 
हैं उनका अध्ययन मनन विनय है। 


चत्तारिदंडक सें जहाँ शरण वतलाया है, वहां पुर्वके तीन तो पर पदाय्य है। घर्म 
निज तत्त्व हैं । अरहंत, सिद्ध, साधुकी जो भक्ति है, वह व्यवहार मक्ति है 


उसकी वात अपनेमें उतारे तो लाभ है। अरहंतके जो गुर है मेरे गुर हैं, उनको 


$ 
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प्राप्त करूेमें मैं समर्थ कहूँ । सिद्धका जो द्रव्य है वैसा मेरा है । सिद्धके जो गुण 
है बसे मेरे है। तथा सिड्धकी जो पर्याय है वैसी पर्याय पानेमें मैं समर्थ हूँ, इस 
तरह वह सिद्धको शरण बना लेता । साधुका जो परिणमन है उसकी मैं भी 
शक्ति रखता हूँ । घर्म भक्ति कहो या उपासना वह निइचय भक्ति है ।मोह, राग 
हंपसे न्‍्यारा जौ परिणाम है बह धर्म है, वह धर्म आत्माका खजाना है, उसे 
चु'नेमें समर्थ नहीं, चुगलखोर वदनाम नहीं कर सकते, मायांचारी उस 
आत्मतत्त्वको मायाजालमें नहीं फंसा सकते। ब्यंवहार शरण लेकर पीछे 
व्यवहार शरण छोड़े तब आत्मवुद्धि पैदा होवे । 
धर्म पाँच तरहसे बताया है उत्तमक्षमादि दशलक्षणका नाम है। रलत्रय 
का नाम धरम है। भ्रहिसा सत्य, अचौय, ब्रह्मचयें श्रौर भ्रपरिग्रह का नाम धर्म 
है। वस्तुस्वभावों धम्मो भर्थात वस्तुका जो स्वभाव है उसका नाम 
धर्म है। तथा दया घारण करना इसका नाम घर्म है। दश लक्षण धर्मेमें राग 
ढोप मोहका अभाव कहा है। उत्तम क्षमा, मार्दव, भाज॑व, सत्य, शाच, संयम, 
तप, त्याग, श्राकिचन, ब्रह्मचय प्रत्येकमें यह अचछी तरह ज्ञात होता है जब 
तक रागद्वंष मोहका सद्भाव रहेगा तव तक दशधर्म नहीं ठहर सकते । सम्यर- 
दर्शन ज्ञान चरित्रमें राग हप मोह रहित परिणाम है। अहिंसामें यही वात है, 
विषय कषायक्ना भ्रभाव हीगा तभी वह बन सकेगी। सत्य भच्तोयें 
ब्रह्मचयं, अपरियग्रह भी रागद्वोष मोहसे रहित होगा । वस्तूका स्वभाव ही धर्म 
मय है अर्थात्‌ झ्रात्माका स्वभाव राग ह्वेप मोहसे रहित है। जीवॉपर दया 
तभी की जायगी जब न मोह मिश्चित राग होगा और न हं ५ आत्मस्वरूपका 
परिचय नहीं है, शरीरको ही आत्मा माननेमें अनादि कालसे भूल की है ओर 
झव भी करनेसे नहीं चुका तो कोई हाथ पकड़ कःमुक्तिके पन्यमें नहीं 
लगा सकता । संग्रोग वुद्धि श्रथात मिथ्या बुद्धि को लेकर जो परिणाम होता है 
वह अनस्ताचुबन्धी कषाय है । मोही जीव शरीर, स्त्री, पुत्र पौत्र, सुवर्ज जमीन 
सभीको अपने मान रहा है, थोड़ा इसक। भी तो अनुभव कि मैं ध्रू व ज्ञानस्वरूप 
हू । मेरी बात अन्यने नहीं माती, मेरे विचार नहीं अपनाये मेराग्रपमान कर 
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दिया, निरचयंसे क्या यह तेरे हैं. बित्रार तो कर । विचार कर तथा बआत्मत्त्त्व 
के मतलब की वात गाँठ में वांघले तो हुक वुद्धि दुटते देर नहीं लगेगी। ईस 
मनुष्य पर्याय में सोचते मेरी शान गिर गई, अवहेलना कर दी झौर वहांसे -क्ूच 
करने पर भनुष्यसे तियंच हो गया तव क्या सान रह जावगी क्‍या ? क्षरिक 
इज्जत के प्रलोभन को त्यागने से असली एवं स्थायी ज्ञान वना तकत्षा है, जो 
श्राज तक प्राप्त नहीं हुई । राग दवप रहित परिणाम धर्म है। मल्दिर आना 
घर्म तो तव हैं जब वहां राग द्वेप का अभाव होवे वहां वैसी सामग्री उपस्थित 
है इसलिए धर्म का सथान होने से परिणामों की दिमेलता कर सकता है | पूजा 
भी इसलिए की जाती है तथा राग हू प रहित अवस्था दहोनेसे उसकी सत्य स्थायी 
कीतिवन जाती है चुरुओं की सेवा भी रागढ प रहित उहं श्यको लेकर की जाने 
चाहिए । संमय भी पल सकता है । जब राग हे प का अभाव हो । इन्द्रिय संयंम 
में राग का अभाव होगा तभी पल सकेगा तथा प्राणी सबंमके होनेके लिए हेप 
श्रभाव होना आवश्यके है । दव प तभी पैदा होता है। जब किसी विपयर्मे राग 
हों । दान धर्म क्‍यों कहलाता है इसलिए घनसे राग घट गया । उत्छच घर्म के 
इसलिए है कि राय दंय रहित होकर उपदेश चुनेंगे। थ्ास्त्र सुनने इसलिए 
जाते हैं कि वहां राग हंप से छूटने की कथा मिलेगी । रागद्वेप का चक्र अनादि 
से चल रहा है तभी अनन्त संसार में भटकदा पड़ा है संसार से छूटने की यदि 
कोई ओऔपधि है तो राग देष मोहका अभाव होना | घ॒र्मं भी इतना ही है कि 
रागद प मोहका अभाव होना । राग, दे प, मोहसे दूर रहने का उपाय रागह्ेप 
मोह रहित चिन्मात्र श्रात्मतत्त्व की उपासना करना हैं। प्रिय श्रात्मन पर्यायवुद्धि 
छोड़ों पर्याय जब जो होना होगा उस अध्नू वतत्वका आलम्वन संसार ही 
वढावेगा, अतः पर्याय मात्र अपने आपको न विचार कर चैतन्य प्रभ्ुकी उपासना 
करो | 
संसारकां जितना भी दुख है उसता मूल कारण शरीरमें आत्मवुद्धि है । 
निर्वनताका दुख क्‍यों सताता है कि शरीर में श्रात्मबुद्धि है, आत्मा तो-निर्धन 
नहीं हैं। सभी दुघ्वोंका मूल कारण शरीरयें आत्तवृद्धि है। किसी सभामें अप- 


०, 
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मान हुआ, मेरी ईंज्जत गिर गई इन सबक भूल करण घरीरमें आत्मबुद्धि है। 


ले 
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भूखका दुश्ख क्यों हुआ शरीर और श्रात्मा का सम्बन्ध है। उसमें आात्मवुद्धि 
है ।मेरा श्रमुक व्यक्ति चला गया, मेरा इष्ट वियोग हो गया इन सबका मूलका 
रण शरीरमें आत्मबुद्धि है। इस तरहके भोले प्राणीको थोड़ा भ्ात्मका भी 
अनुभव करके देखना चाहिए, मैं अखंड, चिद्र प, चैतत्य पुज्जका समूह हूं। 
. अन्य व्यक्ति भ्राइचर्य करते हैं, जैन साधु १ वार खाकर कंसे रह जाते हैं ? 
इसलिए किउनकि शरीरमें झ्रात्मवुद्धि नहीं है । झरोरमें आत्मीयताका विचार 
नहीं मिलता तो शरीरका सहव्यसभी नहीं रहेगा कभी । जब, तक पश्रात्मामें से 
दरीर बुद्धिका अम न निकल जावे तब तक शान्ति नहीं मिलेगी। मैं सेठ हूँ, 
व्यापारी हूँ, बड़ा झ्राफिसर हूँ भ्रध्यापक हूँ झ्रादि के विकल्पजाल छोड़ दिये जावें 
तो कुछ सुखानुभव होवे रागद्व ष श्रादि पर भाव हैं । राग पे, मोहादि कर्मका 
निमित्त पाकर आते हैं। रागढ प में मति को लगाना पझ्शान्ति का कारण है। 
इनसे मिवृत्त रहे तो शास्तिमें वृद्धि होगी | परवस्तु विषयक भावमें व पर पदार्थ 
में शान्ति नहीं मिल सकती । इन्द्रियों का व्यापार बन्द किया जाय तो शरीरमें 
आत्मबुद्धि दूर होवे । एक सुई दोनों तरफ नहीं,सी सकती, उसी तरह ' उपयोग 
दोनों कार्य नहीं कर सकता, संसार भी वस जाते और भोक्ष भी मिल जावे। 
दातियोंके दान पर कंजूसों को आइचर्य होता है। ज्ञानियों की कृतियों पर एवं 
विरागियोंके वैराग्य पर मोहियोंको आश्चयंहोता है । आलसियों को सेवाभावियों 
रह आश्चर्य होता है कि इन्हें ऐसा वया भूत सवार हो गया जो सदेव दूसरों 
की सेवा ही करते फिरते हैं । ; 
भमताके छोड़ने से और ज्ञानके वनाये रहनेसे दो लाभ हैं. या तो मुक्ति 
मिलेगी या करोड़ गुनी संपत्ति मिलेगी | ऐके भिखारी ३-४ "दिन की बासी 
सूखी रोटी लिये जा रहा है उससे एक सेठने कह। इन रोटियों को तु फेंक दे 
तथा वाजी पूड़ी साग खाले तो उसे विश्वास नहीं होगा । उसी तरह परद्रव्यके 
भिखारा को विश्वास नहीं होता कि निज में स्वयं आनन्द है। वह परद्रव्यके 
'. ममत्व परिणाम को छोड़ कर स्वद्रव्य पर इष्टि नहीं जमाता । यह जीव पशु 
हुआ, तो वहां देखो पशुझों को परिग्रह जोड़ने की ममता नहीं होती हैं, उन्होने 
खाया पिया और चल दिये। पर भनुष्य सदैद परिग्रह इकट्ठा करने की चिन्ता 
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में सन्‍्तप्त रहता है। किन्तु जिसकी #प्यिमे शरीर भी भ्रपना नहीं है वह क्‍या 
मकान श्रादिको श्रपता मान सकता है ? जब शरीरमें श्रात्मबुद्धि हुई तो 
श्ंत्मानुभव से गिर गया। सव दुश्ोंकी जड़ घरीरमें श्रात्मबुद्धि है । | 
शरीर से भ्रात्मवुद्धि हटने का उपाय वया है ? मन, बचन प्रौर काय ये ३ 
कारण लगे हैं। ये तीनों चच्चल है शरीर चञ्जलल है उससे ज्यादा चड्चल बचन 
है तथा बचनोंसे ज्यादा चञ्चल मन है । सबसे प्रथम शरीरके व्यापारकों रोको 
शरौरके व्यापारको रोकनेके वाद मूलवचनके व्यापारको रोको दो तरहके होते हैं 
(१) .वहिजंल्प श्ौर (२) प्रन्तर्जल्प | वाहरो वार्तालापको बन्द करना वहिर्जेल्प 
को रोकना हुआ । श्रन्त: शब्दरूप कल्पनाको मेटना श्रन्तर्जल्पका रोकना हो ।' 
सकता है । जब वाह्य पदार्थोकोी (भिन्‍नमान उनसे रुचि हटावे | मानका व्यापार 
मन तभी रुक रोकनेके लिए परपदार्थोकों श्रहितकर मानना होगा । जब मनका 
व्यापाररुक गया तो संकल्प विकल्प चलही नहीं सकता | ज्ञानतों परिणमन फरता 
है। वह श्रात्माका परिणमन करता है । रैं ज्योतिर्मान्र हूँ ज्ञानमात्र हूं,शुद्धचैतन्य 
द्रव्य स्वरूप हूं। यह भ्रनुभव तभी हो सकता है जब घरीरसे झात्मवुद्धि छूटे । 
कोई किसी की श्रात्म'में विध्न करही नहीं सकता, क्‍योंकि बाह्य पदार्थो्में मेरी 
झ्रात्मा ही नहीं है इसलिए वह रुफावट के कारण नहीं हो सकते। श्रात्मा 
त्रिकाल भ्वाधित है, भ्रखंड है, भ्राननन्‍्दमय है, चैतन्यमात्र है श्रतएव बाहरी बाधा 
आही नहीं सकती । मानता है मुर्के उक्त व्यवित ने विध्न डाल दिया, यह मात्र 
सोच रखा है| यथार्थमें विध्न कर्ता तू ही स्वयं है । हु 
५रको/अपराधी मान रखने को बुद्धि त्याग दे । कौन तेरा हाथ पकड़कर 
कहता है कि श्रात्म द्रव्य की रक्षा मत करो। स्वयंकी ही भ्रम बुद्धिसे ही आत्मा 
का भूलकर परपदार्थोसे प्रीति कर नहा हूं। ताला डाल कर भी तुझे वन्द कर 
देव तो क्या किसी को सामर्थ हैं जो आत्माहितसे च्यूत कर सके । अगर तुम 
स्वयं न चले तो दूसरेकी क्‍या सामर्थ है जो आगे वढ़ा सके । दुराभी इसका कोई 
नहीं करता अच्छाभी कोई नहीं करता । जो शरीरमें श्रात्मवुद्धि करते हैं दे दुखों 
के पात्र है। जब शरीर में झ्रात्माकी कल्पना हुई तव रिस्तेदारों की'प्रतीति हुई 
और उन्हें भ्रपना मानने लगा । यह मेरी समत्ति है, मैं इसका सरक्षक हुँ इसके 


6 


कक 


समयसार प्रवचन तृतीय पुस्क [ १३५ 


, ढारा मेरा कार्य चलता है यहि अम वृद्धि है। किसी मे प्रशंसा नहीं की निन्‍्दा 
करदी, किसींने कहना नहीं मान। तो तेरा क्या नुकसान करदिया । निन्‍दा शरीर 
की ही तो की तेरी आत्मकी तो नहीं की क्योंकि लोगोंको शरीरही दिखाना है। 

,यदि सुख मिटाना है तो व्यापारमें ज्यादा ध्यान देनेकी श्रपेक्षा, मित्रों से ज्यादा 
परिचय बढ़ाने की अपेक्षा कुटम्बियों से अधिक स्नेह करने की अपेक्षा उतने 
अधिक समय श्षात्म द्रव्यकों जाना जाय ॥ उस श्रात्माको जाननिका एक ही उपाय 
है, शरीर, वचन, मनके व्यापार को रोका जाये | यहां वहांकी बातों पर ध्यान 
ही नहीं दिया-जावे ।परपदार्थों में जब त्तक रमा जायगा तब तक निज कार्यका 
विश्मरण ही रहेगा । ही 

यदि श्लात्म ज्ञान नहीं है तो उसे सुप्त समझो । जब तक बड़े २ राग नहीं : 

आरा पावे , इन्द्रियां स्वस्थ्य हैं, जराने नहीं घेरा है तव तक आत्मकल्याण करलो 
 सच्चाज्ञान तो अपने भ्रन्दर रहना चाहिए । कुपथ्य सेबनसे बीमारी बढ़ती है, 
वीमारोसे शरीर शअ्रशक्त हो जाता है । तब कुपथ्यसेवन छोड़नेमें हित है सच्चा 
शान हमेशा हृदय में रहना चाहिए । - केवल उपवास श्रादि क्रियाओंसे प्राणी 
संसारसे पार नहीं होता है जितना छुटकारा है वह सब भीतर के भावस होता 
है ज्ञानी जोवको वार वार खाने का अयोजन नहीं है। ज्ञानकी कमाई सबसे 
मुल्य वान है। ज्ञानका ऐसाही स्वभाव है, ज्ञानका ऐसा प्राकृतिक परिणाम 
है जितने कर्म करोड़ों जन्म अंज्ञानोंके तप तपने से खिरंगे वह ज्ञानीके एक क्षण 

: में खिर जाते हैं । जिन लड़के लड़कियों की सेवा करते हो ॥ उनके पुण्यसे 
तुम्हे कमाना पड़ता है, वह आगे जाकर उनके कार्य झ्रावेगा। कमाने वाला 
सोचता है हमारी स्त्री एवं पुत्रको थोड़ा भी परेशान न होना पड़े अतएव 
अपनी परवाह न करके जीजान से धन कमाने में परिश्रम करता है। 5० 

प्रात्मज्ञानका अ्रेभाव है तो वह सोनेको ही सुख मान रहा है, सोनेमें ही 
ज्ञानधन वाहरी चोर चुरा ले जाते हैं। जिससे आत्माका ज्ञान ही उसे हम 
जाग्रत अ्रयस्थामें कहेंगे । कितना ही कोई किसी से-प्रेम करे तो क्‍या प्रेम करने. 
वाला उंसका धर्म भिना देगा । तथा उसक। फल प्राप्ति कर्ता वह हो जायेगा 
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इसमें का भान जवतक इशरीरसें है। तव तक राग हं प आपरय । इसका त्तो 
भान करो मैं तो अमृत ज्ञान मात्र हैँ, मैं तो ज्ञान स्वरूप हूं । आत्मा कंश्री 
विलक्षण है कि इसकी उपमा भी नहीं दी जाती है जहाँ रागह्प की सामग्री 
मौजूद हो उसकी उपमा दी जाती है। घद्न मानने में भी दुर्गति है। जगतके 
इन जींवोंने क्‍या मुझे देखा है, जब मेरी आत्मा अमू्तिक है तो दूसरे क्या देखेंगे 
मेरे तो कोई छात्रु मित्र नहीं है 
जीवकी तीन दशायें होती हैं। १ वहिरात्मा (२) अन्तरात्मा श्रौर (३) 
परमात्मा | देह और जीवको एक मानने वाला वहिरात्मा है (२) देह में भिन्‍न 
जो अपनी भग्त्मको जाने वह वह अन्‍न्तरात्मा है तथ्य जिसमें राग नहीं, 6 प 
नहीं, मोह नहीं वह परमात्मा है। वहिरात्मा पने को छोड़ने से लाभ है । अन्त 
रात्माका ध्यान करना चाहिए । परमात््मः होनेका यही उपाय है ॥ 
एक राजमहलमें साधु रहता था, उमीर्म एक राजा रहता था एक दिन 
साधु और राजा दोनों की मौत हो जानी है । तब जंगलमें यह समाचार भेजा 
गया और उन्हें बुलाया गया | तो राज ऋषियोंने कह दिया, राजा स्वर्गमें गया 
है ओर साधु नरक में गया । क्योंकि साधुको तो राजाकी संगति मिन्नी और 
राजाको साधुकी संगत्ति मिली । 
प्रदवय---सम्यरदइणष्टि यहाँ के मनुष्य भवसे मरकर कहाँ उत्पन्न होंगे ? उत्तर 
सभ्यक्‍त्व सहित मरण होने मपर कर्म भूमिके मनुष्य देवगतिमें जायगा या भोग 
भूमि या मनुष्य तियेज्च्चमें । पर सम्यकत्त्व रहित मरण होने पर विदेह क्षेत्रमें 
. जा सकता हैं यह शास्त्रोंका नियम है | यहां वहां से दोक्षा घर मोक्ष भी जा 
सकता है। ' 
जीव के कपाप भावको निमित्त पाकर कर्म प्रकृतियां वंधती है। वह कर्म 
प्रकृतियां अत्मा की नहीं है । तब शरीर के जो और अबण्व हैं वह आत्मा - 
के कैसे हो सकते हें । वर्ग, वर्गंणायें और स्कन्च भी आत्माके नहीं है ॥। इनका 
उपादान पुग्दल है । उसी त्तरह श्रात्मामें आने वाली तरज्जे भी ज्ञात्मा कीं नहीं 
हैं। शुद्ध श्रात्मा परद्वव्यों से रहित होता है | जिनसे इस आत्मतत्त्व की समा 
उन्हींके श्रनुभव में वह आ्राता है। अब आगे कहते हैं कि योग स्थानादिक भी 
, आत्मा के नहीं है । 


प्रवचन तृतीय पुस्तक गाथा ५३ (१३७ 


जीवस्स खत्थि केई जोयहरणा ण बंधठाणा वा । 
णेव य उदयट्ठाना णमग्गणट्ठाणया केई। 


जीवके योगस्थान कुछभी नहीं है । आत्मामें योग है आत्मामें कर्मके श्रानेका 
कारणभृत्र शक्ति है उसका नाम योग है । जितनी शक्ति है वह सब स्वाभाविक 
है । उस योगके परिणामोंमें कोई स्वाभाविक होता है कोई वैभाषिक होता ५१ 
वस्तृतः आत्मामें योगोंका भी भेद नहीं है । योगमात्रसे जो आखव है उसे ईर्यापथ 
आख़वब कहते हैं। कषाय सहित योग होनेको सांपरायिक प्राज़व कहते हैं। आत्मा 
इन सबसे शुन्य है । प्रकति बन्धके स्थान, स्थति वन्धके स्थान ओर प्रदेश बन्धके 
स्थान यह जीवमें नहीं हैं । एक शुद्ध दर्पण है उसमें लाल, पीला, नीला, हराकी 
उपाधि नहीं हैं । इसी तरह इन वन्धोंके स्थान जड़ स्वभाव है वह आत्मामें नहीं 
- है। तथा उदयस्थान भी आत्मामें नहीं है । यद्यपि जीव उपादान वाले स्थान 
जीवमें हैं किन्तु औपाधिक स्थान स्व्रभावका विस्तार नहीं है। थोड़ी प्रकृतियों 
का उदय हुआ, अधिक प्रकृतिका उदय हुआ, इनका उत्पत्ति स्थान न जीव है 
ओऔर न पुग्दुल है ।मन्द फल, तीज फलये उदय स्थान भी जीवके नहीं है। उन 
. फलोंमें जो उदय स्थान हैं वे जीवके नहीं है, वे तो सम्बन्ध पाकर हुए हैं । 


मार्गणा स्थान जीवमें नहीं है । खोजने के स्थान जीवके हुआतो करते हैं 
किन्तु उनका कार्य नहीं । जीव की मनुष्य गति, तिर्येचगति, नरकग्रति, देवगत्ति 
भी नहीं हैं । हाला कि जीव इनमें जा रहा है,शुद्ध इष्टि से ती जीव इनमें नहीं 
है | कोई आदमी पहले व्रड़ा सदाचारी होवे, वादमें दुराचारी हो जाय, तो अन्य 
मनुष्य उससे कहते हैं तुम पहले के नहीं रहे । लेकिन मनुष्य तो वही पृव॑ंमें था 
'बही अब है शुद्ध जीव शुद्ध है । कोई व्यक्ति सोना लाया, उसमें १४ आने भर 
सोना है तथा २ आना भर पीतल है । तो सोना खरीदने वाला कहता है, यह 
'क्या पीतल ले आये । क्योंकि उसकी शुद्ध इृष्टि असली सोना खरीदने की है । 
अतएव वह दो आना पीतल मिश्वित सोनेकी भी पीतल कह देता है । सहजत्तत्त्व 
(चैतन्य) के अतिरिक्त सभी भाव या परिणमन अनात्मा है । * 

शुद्ध जीवमें इन्द्रियों की भी कल्पना नहीं होती है । एकेन्द्रिय दो इन्द्रिय, 
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तीनइच्दिय, चारइन्द्रिय भ्रोर पांच इन्द्रिय ससारी जीवको कहते हैँ । जीवतो शुद्ध 
चैतन्यमात्र है योगी जंगलमें रहते हैं, लकिन किसके वलपर, वह ध्यानके वलपर 
जंगलमें रहते हैं। उनका उत्तम उपयोग थुद्ध चेतन्‍्यस दात करता रहता है । 
काय मार्गणाभी जीवमें नहीं हैं । पृथ्वी कायिक, जल कायिक, अग्निकायिक, वा 
कायिकऔर वनस्पतिकायिक जीवमेंनहीं है। कायरहित अ्वस्थाभी जीवदी नई 
है । कर्मका निमित्त पाकरये दरोर सम्ति हुए है जीवतो वस्तुतः दरीर रहित ६ 
इसका तात्पर्य है कि जीव एक चंतन्य मात्र है । ६ि केन्तु अफमोत्र हैं कि अपने हो 
अज्ञान अपराध वश यह जीव इतना चबकर में पढ़ा हैँ कि वह इन विकल्प 
जालोंसे निकल ही नहीं पाता है । _यदि सर्व विकल्प छोड़कर शुद्ध चेतनाका 
अनुभव करेंतो क्लेदामुक्त हो सकता है| 


, योगमोर्गंणाभी जीवकी नहीं है योग-मन, वचन, कायके प्रवर्तेनसे होने वा 
आत्म प्रदेश परिस्पन्द को कहते हैं । इनका सम्बन्ध पाकर शञात्मप्रदेश हिल जाते 
हैं। जिसके यही भ्रनुभव रहता है मैं पुरुष हूं, में स्त्री हूं, मैं वालक हूं वह आत्म 
तत्त्व से काफी दुर है संस्कारके वश्ी भूत होकर वह ऐसा समझता है। आ्रात्मा 
न पुरुष है और न स्त्री है, न नंपुसक लिंग है वह तो चेंतन्4 मात्र है| पुलिज्ध, 
सत्रीलिग, नुपु सक लिंग भाव भी जीवके नहीं हैं। उपाधिको निमित्त पाकर अर 
से जीव अ्रन्यक्रो अपना मान रहा है। 

कपायमार्गशा--क्रोष, मान, माया, लोभ भी मेरे नहीं है । मेरे नहीं 
है तभी तो मैं इन्हें छोड़ सकता हूँ । जव लोभ मेरा नहीं है तो जिन पदार्थों 
को देखकर लोभ होता है, वह मेरे कैसे हो सकते _ है ? छोटा मोटा ज्ञानभी 
मेरा नहीं वह तो पैदा हुआ नष्ट हो गया। ज्ञानके विकास मेरें। नहीं 
ज्ञानमार्गंगा भी ८ प्रकारकी होती है--मतिज्ञान, श्र्‌ तज्ञान, अ्रवधिज्ञान. 
सन:पर्ययज्ञान, केवलज्ञान, कुमतिज्ञान, कुश्र्‌ तजान, विभज्भापविज्ञान । ये संव 
ज्ञानके परिणमन हैं, भ्रतः क्षरिक हैं। केवलज्ञान भी क्षरवर्ती है, किन्तु एक 
केवलज्ञान पर्याप्तके वाद केवलज्ञान पर्याय ही होता है,भ्रनन्तकाल तकके वलज्ञान 
प्ययें हीती चली जावेंगी अतः नित्यका व्यवहार कर दिया जाता है। 
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निशचयतः जीव सनातन एक चिन्मोन्न है, अतः ये ज्ञानमार्गणायें भी जीव 


| 
हे स्थानभी मेरा नहीं । हिंसा दया आत्माकी नहीं। इनसे रहित शुद्ध 
चैतन्यमात्र निरपेक्ष तत्व मेरा है हितकर तो उसकी हृष्टि है। किसीको उच्च 
पदाधिकारी बना दिया जावे और वह होशियार नही निकला तो कोई कहता 
है कँसे बुद्ध को उच्च पदाधिकारी वनादिया। यदि- ज्ञानभावको तो सम्हाला 
नहीं और वाह्मसंयम घर लिया तो वास्तविकता नहीं त्रा जायगी वाह्मसंयमसे 
तो वाह्मसं यम तो है ही क्या, अन्तासंयम स्थान भी जीवके नहीं है । 
दर्शनमार्गगाभी जीचकी नहीं हैं। दर्शन ४ तरहका होता है। (१) चक्षु- 
दर्शन (२ श्रचक्षुद्शंव (३) भ्रवधिदर्शन (४) केवल दर्शन । इच्द्रिय और मनके 
द्वाराजो ज्ञानहो उससे पहिले होने वाले को चक्ष दर्शन कहते है। वाकी चार 
इन्द्रियोंसे जो ज्ञान हो उससे पहिले होने वाले दर्शनका अचक्षुदर्शन कहते हैं । 
अवधिज्ञानसे पहले होने वाले ज्ञानको अवधि देन कहते हैं केवलज्ञानके साथ 
होने वाले दर्शन को केवल दर्शन कहते है । दर्शनकीप्रवृत्ति जीवकों नहीं है तो 
चक्षुदशनादि कैसे जीव का हो सकता है। " 
लेब्या ६ तरहकी होती है । कृष्ण, नील, कापोत, पीत, पद्य और शुक्ल 
यह भी जीवकी नहीं हैं । इनके समभनेको एक इष्टान्त है--एक अ्रमिका वृक्ष 
काफी आमोंसे लदा था । उसको देखकर कृष्ण लेश्या वालाव्यक्ति कहता है, इसे 
जड़से काटकर ञ्राम खालें सव । नील लेश्या वाला कहता है इसका त्तना 
काटकर आम तोड़ लेवें। कापोत लेइया वाला कहता है ड़ले काट 
कर फल तोड़ लेबें। पीत लेइ्या वाला कहता है टहनी तोड़कर फलखालें । 
पद्मलिश्या वाला कहता है पके पके आम तोड़कर ही अपना काम निकाल 
लेवें । और शुक्ल लेइ्या वाला कहता है नीचे जो फल गिरे पड़े हैं उन्होंको * 
खाकर सस्तुष्ट रहेंगे । यह सब कर्मकी उपाधि पाकर हुए हैं | गति, इन्द्रियां 
भी दूसरोसे मांगकर लिए हुए हैं। अन्यन्नसे श्राये अन्यत्र चले जावेंगे। संज्ञी 
असंज्ञीपना भी जीवका स्वभाव नहीं है और,न यह जीवमें भेद हैं। आहारक 
अनाहारक भी जीवका भेद नहीं । यह जीव आहार ग्रहण करता ही नहीं तब 


कब 
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आहारक कंसे हो सकता है तथा श्रनाहरक कहनेका भी अवकाश कहां स्पर्श 
तुम्हारी आत्माका नहीं है । जो उपद्रव आत्मामें लग गया है उसीकी हम रक्षा 
करते हैं वाहरी वृद्धि दूसरेके पहरेदार बनकर रक्षा करता हुआ भी यह शरीर, 
प्रसन्‍न होता है । यह सब जीवके नहीं, शुद्ध चैतन्य मात्र आत्मा है। यह कार्य 
मैंने किया, बनवाया अ्रथवा इस तरह कहना आपके दासने यह मन्दिर 
बनवाया है, यह सव जीवके स्वभाव नहीं है । जब कर्मही जीवके नहीं है तो 
झन्यपदार्थें जीवके किस तरह हो सकते हैं? - 
अब झागे कहेंगे कि स्थितिवंधस्थान आदि भी जीवके नहीं हैं:--- 
णो दिदिवंधट्टाणा जीवस्स णे संकिसेख टाणा वा। 
णेव विसोहिद्राण्मा णो संजमलादि द्वाणा वा॥ 
स्थिति बंध जीवका नहीं । कम, ज्यादा समय तक कर्म रहें आात्मामें 
यह भी स्वभाव जीवका नहीं । संवलेश स्थान जीवका नहीं क्योकि कर्मके तीत्रो 
दय को पाकर भआ्रात्मामें जो संक्लेश भाव होते हैं वह संक्लेश कहलाता हैं। यह 
संब्लेश उपाधि पाकर हुआ है। यद्यपि यह आत्माही का परिणमन है किन्तु 
झौपाधिक है विशुद्धिस्थान भी जीवके नहीं | पूजा करते हुए धर्म करते हुए 
भी यह मेरा नहीं ऐसी प्रतीति करो जो यह मानते है, यह मेरा है, उन्हें जरा 
जरासी वात पर गुस्सा आ जाता है) जिन्होंने यह सोचा मैंने कुछ नहीं किया 
उनके कषाय भाव रहता नहीं । जैसे संक्लेश और संक्लेशस्थान जीवके नहीं 
वेसेही विशुद्धिस्थान विशुद्धि परिणामभी जीवके नहीं । सेवा भाव में चित्त 
लगने लगा शुद्धभाव होने लगे यह भी जीवके नहीं। जैसे कोई चला जा 
रहा है भर उसे सुगन्ध दुर्गन्धका कोई ज्ञान नहीं होता, सुगन्धि भी हो तो 
उसे पर्वाह नहीं भौर दुर्गत्धि भी हो तो उसे पर्वाह नहीं तो वह वहां उसके 
ज्ञाता रहते ज्ञानो जीव संक्लेशके भी ज्ञाता हो जाते हैं और विशुद्धिके भी ? 
ज्ञाता हो जाते हैं। मन्दिरमें झरना, स्वाध्याय करना, पूजन करना, उपदेश 


सुनना आदि वातें खेत को जोतना हुआ और जिन्हें मध्यमें वीज वोनेका ध्यात 
नहीं तो वैसे सदेव जोतते रहनेसे कोई लाभ पहीं कोई आइमी नाव चलाता 
होवे वह कभी इस तरफ ले जावे और कभी उस तरफ ले जावे, लेकिन किनारे 
पर लगना जिसका उद्ददेय ही नहीं, वह क्या किनारे पर लगेगा ? धर्म व 


प्रवचन तृतीय पुस्तक गाथा ५४ (१४१ 


पैरा उतना है जितने समम आत्म स्वभावपर दृष्टि है। मनुप्य क्या सभी 
जीव वस्तुतः स्वार्थी है, सभी अपनी २ कषायका पोषण करते हैं। कोई किसी 
पे मित्रता रखता है कोई किसीसे छात्रता रखता है, यह कपषायको बढ़ाने 
वाला काये हुआ । हि 

मैं और हम नामकी एक कथा है दो मित्र चले जा रहे थे । रास्तोमें चलते 
२ मिन्रको एक रुपयेसे भरी थैलियाँ मिल गईतब वह कहता है 'मुझे तो एक 
बजियाँ मिल गई” तव दूसरा मित्रकहता है ऐसा मत कहो ।यह कहो 
“हमें थैलियाँ मिली श्रर्थात दोनोंको एक थैलियां मिली । इतनेमें थैलियां वाले 
ने देख लिया और पकड़ा गया तो कहता है अब हम फंस गये तब दूसरा बोला 
यह न कहो कि हम फंस गये पर यह कहो “मैं फंस गया” । इसीलिए कहा है 
“खोर को सोंज महेरी को न्यारे”” । अ्रपता निजका कुछ उपकार करते नहीं । 
दूसरेका भी उपकार करते नहीं । तथा गुणोंको दोष वतानेमें बड़े पद्ु होते हैं 
इसीसे देशमें भार रूप कहलाते हैं । पा 


जीवके संयम लब्धि के स्थान व्यवहारसे होते हैं। निरचयतेहीं' होते हैं । 
मुनिको कोल्हुमें पेरा जा रहा हैं वह ऐसा सोचता है कि है आत्मन । तूने महा-- 
न्रत घारण किये है मुन्रि होकर समता घारण करना चाहिए, शन्रुको शत्र मत 
मान, कोई किसी कु कुछ नही विगाड़ता है। ऐसा सोचने वाला मुनि द्रव्यलिगो 
है मिथ्यात्त्वी है, पर इसके पर्याय बुद्धिके विपरीत सोचकर कि मैं अमूर्त चेतन्य 
मात्र हूं, इस तरह सोचकर निर्विकल्प समाधिमें लीव हो जाय तो वह अनुकुल 
कार्य करना है । चेतन्यमात्र आन्माके भाव है, इप्तके अ्रतिरिक्त आत्मामें कुछ 
विकार नहीं | मुनि होकर थोड़ी २ वात पर क्रोध आता है, वादमें सोचता है 
मैं भुनि हैँ, यह मुझे करने योग्य नहीं श्रादि विचारे तो समभना चाहिए उसकी 
इष्टि केवल पर्याय बुद्धिपर है। सुख से बोलना अन्य बात है प्रतीतिमें न श्राना 
अन्य वात है| क्या सुनि यह नहीं कहेगा मेरा कमंडल उठा लाना, तथा शिष्यों 
को 'भी दंड देगा, उपदेश भी होगा किन्तु उनमें ममत्व परिणाम नहीं करेया 
शुभ भावरूप श्रात्मा की प्रतीति नहीं करता अतएव जीवमें संयम वद्धि स्थान 
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नहीं है । 
बुन्देल्खण्डमें कटेरा नामसे एक ग्राम है । वहां पर एक काफी घदवान सेठ 
रहता था| राजा भी उसका श्लादर करता था। इतना सब होने पर नमर, 
गुड़, तमाखू आदि पीपर लादकर २ हन्‍्टा गांवोंमें बेचने जाया करना था, 
जिसे वंजी कहते हैं। उससे किसीने कहा आप इतने अधिक धनवान होते हुए 
बंजी क्‍यों करते हो ?तव कहता है आज हम सेठ हैं कल् न रहें तो हमें टुची हो 
* नहीं होनापड़ेगा । जिनके दिवेक नहीं ऐसे घनियों के पापोंढयमें बुरो हालत होंठ 
है । पहले शानमें आकर सो की परवाह नद्ठी की, त्ोनेका ग्राना रखने 'ो 
नौकर जाये तथा सेठ जी को तोलने की फ़िक्र नहीं , तथा जब दिवाला निकला 
खपरे भी गरिनकर अपने होथ से दिये । खेर ज्ञानी जीव सोचता है, इन्द्रियोंका 
व्यापार बन्द करके शुद्धात्मानुभवकों अपना वियय वनाऊं । ऐसा जीव सम्यस्दर्शर 
ज्ञान चारित्र वृत्तिको अपना नहीं मानता वह पर पदार्थोक्ों अपन- कैसे मानेया 
ज्ञानी चंतन्य मात्र अपनी प्रतीति करण । 


स्वाध्याय करते रहना परम कर्तेंव्य हैं दुकानसे निवृत हुए स्वाध्यायमें लग 
गये । व्यापारी कार्य करते हुए जब भी त्राहकोंसे पीछा छूटा तब स्वाध्याबमें र 
हो गये । ऐसी आदत वनाइये । श्र्‌ तजान ही केवल ज्ञानका कारण है । ज्ञानका 
यत्व अवश्य करो एक सेठ और सेठानी थे । सेठानी प्रतिदिन शास्त्र सुनने जाय 
करती, पर सेठजी नहीं जाते | एकदिन सेठानी बोली शास्त्र बुनने चला करो 
सेठजी शास्त्र सुनने गये, शास्त्र सभा छूब भरी थी अवएवं सबसे पीछे जाकर 
बैठ गये । सेठजी को नींद आ गई, इतमेमें कुत्ता आया और टाँय उठाकर मुह 
में पेशाव कर गया । मुह खुला था झाउतर सभा समाप्त हुई दव सेठजी भी जल्द 
उठे, उनका मुह लारा हो रहा था | घर झ्ाकर सेठजी सेठानीसे वोले भ्राजकी 
शास्त्र सभा तो खारी लगी। सेठानी वोली फिर से सुनने चलना ' सेठानी जीने 
* ऐक ग्रिलासमें शक्कर का श्वेत तैयार कर लिया और साथमें लिये गई । सेठजी 
शास्त्र सुनने गये, उन्हें फिर से नींद आरा गई, तव सेठानी जी ने मुह छुलेमें 
शर्बत के गरिलाससे कुछ शास्वत्त जाल दिया । सेठजी उठे जीव फेरते हुए श्री 
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सोचने लगे श्राज कहेंगे कि श्राज की ज्ञास्त्र सभा बड़ी सीठी लगी, खुशीका 
पारावार न था। घर हपसे आकर उक्त समाचार कह दिया । अब तो रोज 
जाने की इच्छा हुई । एक दिन वर्णन निकला देवताओं की छाया नहीं पड़ती 
उसी दिन उनके घरे चोर डाकू घुस गये ॥ सेठजीकी नींद खुल गईं और सोचने 
लगे शास्त्रमें तो सुना था देवों क्रो छाया नही पड़ती, इसकी तो छाया है अ्रतएुव 
उन्हें भगा दिया । तो सोचा शास्त्र सुननेके प्रभावसे हमारी चोरी नहीं हो 
पाई । उसी तरह शास्त्र शुरुमं कठिन लगता है, बादमें मीठा लगता है, तंथा 
उसके रसिक जन कर्म रूपी चोरों को भी भगा देते हैं । यह है शास्त्र सुनतेका 
स्वाध्याय करने का निजपर प्रभाव। ॥छ 


श्ात्मा का जन्म नहीं हुआ है क्योंकि वह अ्रमृतिक है । किसी भी श्रात्मा 
का नाम नहीं है । कालाखुमें भी आत्मा का कोई नहों है । जाती मसात्रकी 
अपेक्षा ब्रह्म है या आत्मा है । निश्चय तपसे जातिमें सभी एक समान श्रा जाते 
है। निडचय से उसका कोई नाम नहीं । जन्म मरण जित्तने भी होते हैं वह सब 
कमेकृत लीला है 3 प्रदेशोंमि १रिणमना आदि आत्मा स्वभाव नहीं ॥ झात्माका ' 
साम नहीं, जिनका नाम नहीं उसमें किसका सहारा लेकर रागहं ष किया जायगा 
जिसका नाम होगा उसमें इष्टानिष्टकी कल्पना हो जायगी । बौद्ध नामको कर्म 
का कारण मानते हैं अगर उसका नाम कहो चैतन्य है, जीव है, भात्मा है तो 
उसका देख कर नाम बताया । प्राणों के द्वारा जीत है इसलिये इसका नाम रख 
लिया । जब नाम नहीं तब यह बताओ किसका आत्म पुरुष है । किसकी स्त्री है 
है। आत्तमामें न पुरुषपन्रा है और न स्वीपना है और न नपुसक पना है। अस्मदू 
शब्द संस्कृत में है तथा युष्मद्‌ शब्द है इन दोनों के कोई लिंग नहीं । अस्मदू 
भ्र्थात हम और युष्यदू अर्थात्‌ तुम | अहम्‌ मैं और त्वम्‌ तू (तुम), यह मैं और 
तुम स्त्री व पुरुष अपने लिए व दूसरे के लिए समान तौरसे प्रयोग करेंगे ॥ * 
हिन्दीमें पुरुष एवं स्त्री समान रूपसे अ्रपने लिए मैं तया दूसरे को तुम कहेंगे । 
तथा श्र ग्रजी में भी आई (।) और यू (7०प) स्त्री एवं पुरुष दोनोंमें समान 
वौर से चलता है। लेकिन स्त्री अपने यह नहीं कहती “में यहाँ आया” बह 
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स्दंव आई: कहती है, तथा पुरुष भी नहीं कहेगा “में यहां ब्रायी” बह अपने 
लिए आगया वहता है देखो तो कैसा पर्याय गत्त संस्कार पड़ा । ट्विन्दीमें में के 
साथक्निय्रामें फरक आ जाता है किन्तु में या तुममें लिंग नट्/ । जब घब्दमम लिंग 
नहीं: तो; भ्रात्मामें न पुरुपत्त्व हैं न स्वीत््त है न नप सकत्व ही # यह तो चैतर 
मात्र है। ऐसे निरपेक्ष स्वभाव वाले ब्ात्माता पो जान है धरा समस्कार का 
ग्रोग्य है। वही दर्शन है, बहो ज्ञान है और बहा चारित्र है । आचार भी पढ़ी 
' है. शुद्ध सामान्य चैतन्य की इप्टि जो आत्माका स्वभाय है । बही यझ् 2, उसे 
क्रिया कारदः का चिन्ह नहीं । बड़ी. एक परम ज्ञान है। घुद् झ्रात्नतत्त्व ही 
इष्टि हो गए बही चरित्र * । - 
मनुष्य संगोग को तड़फते हैँ, लेकिन दुखका कारण संयोग है । अपने आप 
को जानो आस्मामें रति करो । श्षमसे रस्सतीकों सर्प मान लिया । दस्दी 7 जाते 
हैं। उसी तरह अज्ञानी जन पर पदार्थों को अपना मान रहे हे व दुरध हो रहे 
हैँ। ग्रात्मा युक्तिपोगे नें जाना जा नफ़ता हे । अनन्त दर्भन है, झनन्यतान 
हर अनत्त सुख और अनन्त दीर्ग ग्ात्ना हैँ, उन्हें खोजने के लिए यहा बहां 
भटकने की जरूरत नही | श्रद्ध चंतन्य मात्र आत्मा का स्वभा ' 
सबसे उत्तम नमस्कार है श्रात्मद्रव्यको नमस्कार करना नमने का प्रर्थ है 
भुकना, भैया ! झात्मा की ओर भुक्ो | भ्रपना जो स्वरूप हैं। उसपर इप्टि 
जानेसे राग_नहीं उठता क्योंकि राग हर प रहित उसका स्वरूप ही है। आत्म 
स्वरूप ही है। आत्मा स्वरूपकी इप्टि मे ममता होती है। भगवानका आश्रय 
..लैनेंसे भी राग हो जाता है और श्रन्य पदार्थोकी तो कथा छोड़ो | तो सब 
'ऊचा तत्त्व है आत्मा भौर वही आत्साका स्वरूप है। अपने श्रापमें ठहरने 


के। चाम स्वास्थ्य हैं। योग का अर्थ अपने आपमें जुड़ जाना, उपयोग का अपने 
आपमें लग 


 देनां चित्तका रुकना श्नौर ममता एक ही वात हैं। “चुद्घोपयोगका 
अं्थ राग 6 प॑ से रहीत स्थिति है। शुद्ध चैतन्य निगाहमें है तो वहां समता है। 


राग ह प मोह न हो वहां धर्म है। परमात्ना पर एक इृण्ट है तो वहां रुप 
उठेगा ।- पूर्ण निविकल्पका ज्ञान हों 





४ 


गया त्ा.वह्ाां आत्मसाक्षात्कार हो गया। 
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कमाई में कमी आवे तो आवे पर समता न छोड़ो । समस्त शास्त्रोंका सार 
समता है । समतः से कर्म जल जाते हैं। साम्य॑ ज्ञरर्ण | क्रोधादि , के विषय 
उपस्थित होवेपर समता घारण करनाकोई किसीका स्नेही नहीं है। अकेले 
ही सुख है, दुख है । “त्यजेदेक कुलस्यार्य ग्रामस्यार्थ कुल त्याजेतु। ग्राम जन्मर 
दस्यार्थ, आ्रात्मार्थ पृथ्वी त्यजेतु । कुलकी रक्षाके लिए एककों छोड़ने की जरूरत 
पड़े तो छोड़ देवे। यदि गाँवकी रक्षा होती हो एक कुलके छोड़नेसे 
तो उसे छोड़ देवे । यदि एक गांवके छोड़ने से देशकी रक्षा होती हो तो उसे 
छोड़ देवे। और अपने आत्म रक्षा कल्याणके लिऐ पृथ्वीको भी छोड़ देना - 
चाहिए जिनको यह आात्मतत्त्व प्याराहै या ज्ञातरहता है उन्हेंमृत्यु अमृतके समान 
रहती है। जिन्हें पर पदार्थमें आ्रात्म वुद्धि है उन्हें ही सन्‍्ताप होगा। सारी 
महिला जो वह है वह श्रात्मस्वभाव की है। आत्मा जिस ओर निगाह देती है । 
उसी तरहकी सृष्टि बनेगी । निर्मलतापर ध्यान देता है तो शुद्ध स्वरूप बनेगा 

एक बुढ़िया थी उसके दो लड़के थे । उन दोनोंमें एकको कम दीखतो था 
तथा दूसरेको पींला पीला दीखता था । दोनोंको सफेद मोती भस्म गाय के दूध 
में चांदीके गिलासमें देना वेद्य जी ने बताया । जब यह दवा दी। तोकम दीखने 
वालेने तो पीली.उसका रोग अच्छा हो गया । दूसरे को दी तो कहे यह गाय 
का पीला मूत्र है, यह हड़ताल है । यह कहकर दवानही पी, इससे उसका पींला 
पनका रोग नहीं गया चाहे ज्ञाच थोड़ा हो, होना चाहिए यथार्थ । सत्यज्ञानकी 
बड़ीमहिमा है ! क्रोधादि अचेतन माव हैं उनमें आात्मवुद्धि क्या करना ज्ञान और 
दर्शन चैतन्य ग्रुण युक्त हैं वाकी गुण तो चेतन का काम नहीं करते । अ्भेद की 
इष्टिसे श्रात्मा चैतन्य हैं। मेरे लिए दूसरेका ज्ञान दर्शन श्रचेतन है। चेतन 
' झचेतनका ज्ञान होता विवेक है। मेरा चेतन तो चैतन्य है भौर चैतन्पकी हृष्टि 
जहां है वह ज्ञान भां नि३चयसे चेतन है । 

इस ग्रन्थका नाम समय सार है । समय साने आत्मा उसका जो सार वह 
समय सार है. सार तत्त्व त्रिकालवर्ती चैतन्य स्वरूप है। कुछ काल रहे कुछ 
काल न रहे उसेसार नहीं कहते । परिणाम अनादि अनन्त नहीं है, ये घटतेबढ़ते 
हैं चेतन्य स्वभाव न घटता है। और न वढ़ता है। ऐसे छुद्धतत्त्वका वर्णन करने 
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वाले भगवान कुन्दकुन्दाचायं हैं। ये दक्षिण देशके रहने वाले थे । इनका बढ़ा 
महात्म्य'था ये जब पालनेमें भूलते थे उस समय इनकी माँ भुल्ाते समय गीत 
गाती थी। । 

शुद्धोषसि बुद्धोडसि मिरंज्जनोईसि, संसार मावापादिवनितोअईत सम्तारत्वप्त 
त्यज मोह निद्रां श्री कुन्दकुन्द जननीदमुले । थी झुल्दकुन्दकों मां कहती हैं हे 
कुन्दकुन्द तू शुद्ध है, वुद्ध है निरञ्जन है, समारकों मायासे रा. त हैं सारा 
स्वप्न 'व इसे मोह नींद छोड़ । 


94० 


कोई भिपत्ति नहीं। 


श्ालके 
र्ड 


केवल शुद्ध चैतन्य तत्त्तकी ८ष्टिमें कोई क्लेश नहीं, 
चैतन्य तो मात्र नित्य ज्योति है । 


णुच थ जीव इ्ाणा श॒ झुण टद्वादा य अत्थि जोदस्स । 
जेण हुएवे सब्बे पुग्गलदवस्स परिणामा । ४४ ॥ 


वहां तो जीवके जीव स्थान भी नहीं है । जीवसमास १४ होने है। (१) 
एकइन्द्रिय सूक्षम जीव (२) एकेन्द्रियवादर जीव (३)दों इच्ध्रिय जीव (४) तीन 
इन्द्रिय जीव (५) चार इन्द्रिय जीव /६) पांच इन्द्रिय सैनी (७: 
पांच इन्द्रिय श्रसैनी । बादर जीव वह कहलाते हैं जो शरीरपअन्य पदार्थों सेटकरा 
सके था रुक सकेश्थवा वादरके उदयसे जो हो चह वादर छारीर है । एवं 
- सूक्ष्म जीव जो दरीर अन्य के द्वारा नहीं रुकते उसे सूक्ष्म कहते हैं। श्रथवा 
सुक्ष्म नामकर्मका उदयसे जो शरोर होवह सूक्ष्म शरीर हैं। ये सातोंजीव पर्याप्त 
और श्रपर्याप्तकके भेदसे दो तरह के होते हुँ । इस तरह १४ जीव समास होते 
हैं। जीव जब तक शरीर बननेके पूर्व तक रहता हैं। तव तफ अपर्याप्त 
कहलाता है । त्या जब शरीर वनने की शक्ति पूर्ण हो जाती है तो पर्याप्त 
कहलाता है । मनुष्य गति जीवके नी है। अनादिसे अ्नल्त काल तक सर्रों 
रहने वाला जीवका स्वभाव हैं। आर८।में उड़ा और चरित्र गुण होते हैं। केवल 
एक भिथ्यात्त्व पर्याय वृद्धि रह गई है। भरत चक्वर्ती जब दिग्विजय करके 
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वृषभाचल पर्वृत पर गये तो वहां नाम खोदनेको थोड़ी भी जयह नहीं मिली 

तव वह सेचते हैं । इतने चक्रवर्ती हो गये हैं मैं थोडा ही हुआ हूं । तब वहां 
मान शिथिल हो जाता है। और वे अचुभव करते हैं-खुदका प्रभु खुद यह 
स्वयं आत्मा है । ग्रुण स्थान भी जीवके नहीं है। किसी का एक बच्चा था, 
बह तास खेलकर आया । तब किसी व्यक्तिने बच्चे की मां से शिकायत की तेरा 
वच्चा तास खेलने गया था | उस समय उसकी माँ उत्तर देती है मेरा बच्चा 
तास खेलना नहीं जानता, दूसरे लड़के ने अपने साथमें खिलाया सो वह खेला 
यहां भी मां अपने वच्चे को शुद्ध ही देखना चाहती है । जीवमें अ्रत्य पदार्थ का 
सम्बन्ध नहीं है । 

जीव गुण स्थान भी नहीं हैं । ग्रुणोंके' स्थान अपूर्ण इष्टिमें बनते हैं। 
जीव निश्चयतः परिपूर्ण है । जब मोहनीय कर्म की विशिष्ठ प्रकृतिके उदय,उप 
गम, क्षय, क्षयोपशम की इृष्टि करके देखा जाता है तो आत्मामें इन ग्रुण 
स्थानों की प्रतिष्ठा है। सो न तो उदयादि जीवके हैं और न गुण स्थान ही 
जीवके हैं । 

दर्शन मोहके मिथ्यात्त्व प्रकृत्तेके उदयसे मिथ्यात्त्व मुणा स्थान होता है। 
दर्शव मोहके उदय उपशमभ क्षयक्षयोपशम के बिना सासादन सम्पत्त्व नामक 
गुणस्थानहोता हैं। दर्शन मोहकी सम्यग्मिथ्यग्त्व भ्रकृतिके उदयमें (जोकी क्षयोप- 
शमवत्‌ मन्दानुभागरूप है) सम्यस्मिथ्यात्व गुण स्थान होता है | दर्शन मोह व 
अनन्तानुवेन्ची ४ इन सात. प्रकृतियोंके उपशम, . क्षय या क्षयोपशमके होनेपर 
व साथ ही अगप्रत्याख्यानावरणके उदय होनेपर भ्रविर्तसम्यतव ग्रुण स्थान होता 
है। यदि अप्रत्वाख्यानावरणक। अनुदय व प्रत्याख्यानावरणका उदय हो तो देश 
विरत ग्रुण स्थान होता हैं ।'यदि प्रत्यास्यानांवरणका अनुदय हो तो संज़्वलन के 
उद्यम ॥ 

धर्म कार्य झा पड़े तो उसमें भी खर्च न किया जावे उसे अनन्तानुबन्धी 
लोभ कहते हैं। मैं महान धर्मात्मा हूं, इस तरहके अहझ्भार झाना प्नन्‍्ता- 
चुवत्वी मान है। धर्म कार्य करते हुए मायाचारी आना अनस्तानुबन्धी माया 
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है। कोई घामिक कार्य किया और उसमें कहना यह सव आपकी वदौलत है, 
या यह कार्य ऋपके दासने किया है इसमें भी कपाय छुपा है। एक माता 
पिताके चार जड़के थे, चारों जवान थे । उनके ऊपर गरीबी आ गई। गरीबी 
काटनेका उपाय सोचा, तो पासही गाँवमें उनकी मोसी रहती थीं। उसके 
, यहाँ जानेका सबने निश्चय किया और चारों मोसीके यहाँ चल दिये। मोती 
के यहां जाकर वोले मौसी मौसी हम आगये । मौसी बोली अच्छे आये। क्या 
खाओझोगे ? जो वनाश्रोगी मौसी जी सो खा्वेंगे। तव मौसीने कहा मन्दिर 
जाओ नहाओ आदि चारों लड़के कपड़े उतारकर मौसीके घर रख गये थे । 
मौसीने सोचा भोजन वनानेकों सामग्री तो है नहीं। इसलिए उन भाव्योंके 
कपड़ा लेकर गहने रखे तव भोज्य सामग्री लाई और भोजनमें चढ़िया ३२ माल 
बनाया । चारों भाई आये, उन्हें भोजन करनेको वैठाया। चारों भाई सोचें 
अच्छा माल मिला खानेको ) मौसी कहे खाते जाओ बेटा तम्हारा ही तो माल 
है। भोजन करनेके वाद उठे तो कपड़ें नहीं है पहनने को । पूछा मौसी कपड़े 
कहां रखे है ? उत्तर मिला तुम्हें भोजन ही तो कपड़ोंको रखकर कराया है । 
५०) रु० कर्जमें लिये तब भोजन वनाया था । इसी तरह हम ज्ञानानन्द रूपी 
माल स्वयंका भोग रहे हैं। किन्तु मानते हैं परसे ज्ञान, आनन्द आया, वस 
इसही का तो दुःख है। झ्ात्मामें उठने वाली तरज्कों पुदूगलकी हैं। रच" 
गन्थादि एदगलकी तरज्ज हैं। झरीर यहीं पड़ा रहेगा, जीव चल देगा॥ 
एक देझ्में ऐसी प्रथा थी किसी व्यक्तिको राजा चुन दिया जाता और ६ महीने 
राज, धलाना पड़ता था.। बादकों उसे जंगलमें छोड़ दिया जाता। एके 
बुद्धिमान राजा था, उसने सोचा ६ महीने वाद दुर्गति होगी अतएव दुर्गेतिसे 
बचनेका प्रवन्ध पहलेही क्‍यों न करलू' | तो उसने राजा होनेकी ताकतसे ६ 
महीनेके भीतर जंगलमें आलीशान मकान बनवा लिया, जंगलमें नौकर वाकर 
भेज दिये खेतीकी योजना करा दी भोजन सामग्री, सोना चांदी, कपड़े, धनादि 
इच्छित पदार्थ भेज दिये। भ्रव वतावो इस राज्यके वाद भी क्या दुःख रहेंगा। 
मनुष्य गति इसी तरह मिली है तथा इसका यही हाल है इसका जो इतने , 
समय तक हम जो करना चाहे सो कर सकते हैं। वादमें सब ठाठ यहीं पड़ा 
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रह जायगा। जिन जीवोंने पुदग्लसे भिन्‍न आत्माको पहचाना उन्होंने निंज 
कोर्य सिद्ध कर लिया, अपना स्थान उत्तम बना लिया। अन्यथा यह वैभव 
कव किसको नहीं मिलः, पर सच्चा आत्म लाभ नहीं मिला । 

एक राजा था वह मुनि के पास बया और पूछने लगा “मैं मरकर अगले 
भवमें कौन होऊगा । मुनि महाराजने कहा तुम मरकर अपने ही संडासमें कीड़े 
होंगे । तव वह राजा अपने पुत्रोंसे कह गया जिस समय मैं मरू तो संडासमें 
कीड़ा होऊगा सो तुम अमुक समय पर कीड़ेको मार डालना। राजा मर कर 
संडासमें कीड़ा पैदा हो जाता है । तब पुत्र॒मारनेको , गये । मारनेके अ्वक्षर 
पर कीड़ा शीघ्र टट्टीमें चुस जाता है श्राण बचानेके लिये। इस मोही जीव. 
का यह हाल है। नरक गतिके जीव मरना चाहते हैं पर बीचमें मरते नहीं.। 
मनुष्य श्रादि जीव मरना नहीं चाहते सो वह बीचमें भी मर जाते हैं । यह 
सब पुदग्लका ठाठ है ! आ्त्मामें जो क्रोधादिक भाव पैदा होते हैं वह जीवके 
नहीं है। जीवका तो एक शुद्ध चेतना स्वरूप है। किसीने किसीसे पूछा 
श्रापका बड़ा लड़का कौन है, मर्ंला कौन है भौर छोटा लड़का कौन है ? 
वही एक है बड़ा, मझला और छोटा। श्रर्थात चेतनाके श्रतिरिक्त और कुछ 
नहीं है । जिसमें मिलना भर गलना पाया जावे उसे पुद्गल कहते हैं ऐसे 
पुद्गलसे-अमुर्त आत्माका तादात्म्य कैसे हो सकता है ? पुदग्लमें जीव एकमएक 
नहीं होता । आत्माका शुद्ध तत्त्व चेत्तना है । मैं एक चेतना मान हूं यह भान' 
हो जावे तब शुद्धपर इष्टि जायगी । 


ववधशरेणश हुणदे जीवरस. दवंति वण्णमादीआ। ) 
गुण्ठाकंता अआवा. ण हु केई सिच्छवणयस्स ॥ १६३॥ 


हु कि] 
वर्ण को ओदि लेकर गुण स्थान पर्यन्त उन सब भावोंको जीवके 
बताना व्यवहार, नियम है । निश्चय नयके आशय में तो वे सब कोई भी जीवके 
नहीं है । नि३चय. से जींव्रका वह- स्वरूप है जो सहज निरपेक्ष स्वत सिद्धहों और 
परिणमन की अपेक्षा भी पेरमार्थता वह परिणमंत्र है जिसकी स्वभाव से एकता 
हो । स्वभाव से एकत्ता वाला परिशमन वी हो सकता. है । जो उप!धि सम्बन्ध 
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बिना मात्र स्वभावसे ही परिणमन हो । किन्तु अभी जिनका वरशोन किया गया 
है उनमें से कुछ तो ऐसे हैं कि वे प्रकट परद्रव्य रूप हैं और कुछ ऐसे हैं जीवकी 
बवितके परिणमन तो हूँ लेकिन हैं ओपाधिक है । इन सबको जीवके यों कहे 
गये हैं कहीं २ कि एक क्षेत्रावसाहु श्रथवा निमित्त्नमिसिक भाव आदि कोई 
सम्बन्ध देखा जाता हैं। ये सम्बन्ध किसी के च्वरूपमें तो है नहीं किन्त द्रध्य 
द्रव्यों ऐसा नेकट्य अथवा भ्रन्वय व्यतिरेक देखा जात € अ्रतः व्यवद्वार टर 
कहे गये हैं 

अब इन उक्त सबमें जो जीव से भिन्‍न पर हव्य रूप है । तेये है वर्ग, गन्‍्ध 


है) 


-॥९ रो 
| 
हु 


* 


स्पर्श, रस, रूप, द्वरीर, संस्थान, संहनन, कर्म, नोकर्म, वर्ग, वर्गशा ,न्पर्ध्धक व 
*स्थति चन्ध स्थान जो दो दो भेद रूप हैं जिनसे वे भाव रूप तो जीवके परि-- 
णमन्र रूप पड़ते है! शोर द्रव्य रूप पुरदलके परिणमन रूप “डते है वे ये हैं 
प्रत्यय, अनुभाग॑स्थान, वन्धस्थान, उदयस्थान, मार्गणा स्थान व जीवस्चान । 
श्रव उन्हें कहते हैं जो कि हैं तो जीव के परिणुमन , परन्तु हैं औपाधिक वे ये 
है राग, ढ प, मोद, अध्यात्मस्थान योगस्थान, संवलेश स्थान, विश्ञोधिर्यान 
संबमलब्धिस्थान व गुणस्थान | 


हि 


ये सव व्यवहार नयसे जीक्के कहे गये हैं, निश्चय नयके आ्राशयसे वर्गकों 
आदि लेकर गुर स्थान पर्यन्त ये सभी भाव जीवके नहीं है अर्थात्‌ इनमें से 
कोई भी भाव जीवका नहीं हैं। 

अब श्री दुन्दकुन्द देव कहते है' जीवका वर्शादिक के साथ सम्बन्ध परमार्थ 
से नहों हैं, निश्चयसे वर्णादिक जीवके नहीं हैं । 


एएहिं य संत्रंधों जहेव खीरोदयं सुणेयव्यों । 
ण॒य हुंति तस्सताणि हु उबश्ोगगुणाधिमों जम्हा |४७)॥ 
जँसे पानी और दूध ये मिल कर एक तो नहींल्‍हो गये, केवल दोनों एक 
जगह हैं, पर एक नहीं हैं। इसी तरह आत्मा और दरोर दोनों एक जगह हैं 
पर दोनों एक नहीं हुए हैं। शरीर सबका आत्मा से भिन्न है। क्योंकि सबमें 
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असाधारण गुश हुम्रा करते हैं अ्रसाधारण गुण उसे कहते है' जिससे मुख्य पदार्थ 
जुदा किया जावे । जितने द्रव्य होते है. वे अ्रयता श्रताव।रण गुग जहर रतते 
है । जैपे भ्रात्मामें चेतत्य स्वमात्का होना तथा पुरदल पिण्डमें एक गुण ऐसा 
है जो पुद्गलको छोड़कर श्रन्यत्र पाया ही नहीं जाता वह गुण स्पर्श, रूप, रस; 
गन्ध रूप मूंपनां है। घमे द्वव्यमें असाधारण गुण जीव पुद्गलों को चलनेमें 
सहायक होना। अ्रधर्म द्रव्यमें अस्ताधारण गुण जीव पुदग्लोंको ठहरानेमें मदद 
करना है। आकाश का अम्नावारण गुण है? द्वव्यों को श्रवकाश देना। काल 
द्रव्यका असाधारण गुण परिणमरन करना है । जैसे समय वीतनेपर संसारीसे 
मुक्त हो जाना, मिय्यात्तते सम्पकत्व हो जाना, काल व्यत्तीत हुए विना तो 
नहीं । पू जीपर व्याजमी समय बीतनेपर मिलताहै । यहांजीव श्रौरदेह एकस्थान 
में है जीवका गुण चेतना है और देह का असाधारण ग्रुण स्पर्श रूप रस गन्ध 
का होना है। दूध ओर पानी इन दोएों के जुदे २ लक्षण हैं दूध की पूर्ति पानी 
नहीं कर सकता और पानी की पूर्ति दूध नहीं कर सकता । दूध भौर पानीके 
गुण इकट्टे हो जायेंगे पर एक न होंगे । श्रात्मा और शरीरके ग्रुण इकट्ठं हो 
जायेंगे पर एक न होंगे। सुश्षमँ और दुःखमें मोहजन समता खो देते हैं। 
चड़े बने सो सोचवे हैं आत्मा पर बड़ो विपत्ति है, कर्मों से वन्धा है,पर यह नहीं. 
सोचते । भ्रात्मा श्रात्माकी जगह है और शरीर शरीर की जगह है । आत्मा पर 
पदार्थके वारेमें एक ख्यांल बनता हैं, उत्हें अपने श्राधीन बनाये रखने का ही 
विचार रूप प्रयत्न करता रहता है। यहां यह निएँए कर ले वा चाहिए कि पर 
पदार्थ कब तक आत्माके साथ रहकर सज्बा हित" करेगा । पर पदार्थ आत्मा 


का कुछ नहीं है। दोनों की सत्ता जुदी २ है । ये अनेक विकल्प जो पर के बारे 
सें हो रहे हैं वह आात्माके साथी कब त्तक हैं। क्या वह सुख देंगे यां निराकुलता ' 


पैदा करेंगे। रागद् ष क्‍या हैं ? आत्मापर आपत्ति आगई हैं जो अनादि काल 

से चल रही है । ज्ञान तो अपना स्वभाव है। रास्तेमें कोई चीज मिलती है तो 
उसकेत्रारेमें जानवर। करते हैं यहकक्‍्या वस्तु है किसकी है | देखाजाय तोअपने 
को उससे मतलव क्या, परन्तु नहीं जानकारीकी उत्सुकता बनी रहती है। 
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प्रत्येककी सत्ता भिन्‍त २ है। फोई किसीका परिणमन कर देता है क्या ? 
यथा ज्ञान करमेका फल यह अवश्य हैं कि अनाननिवृतिके कारण है उपेला 
भाव जमृतहो जाता है जिससे दान्तिकी घाद्य वह निकलती है । द्रव्य क्या 
वस्तु है उसको जाना जावे, आत्मा द्वव्य है । आत्मामें श्रतन्त गुर हैं। आत्मार्मे 
जाननेकी विशेषता है, वह ज्ञान गुण हैं रमण करनेकी विशेषता है वह चारित्र 
गुण है ।ब्रात्मामें सव गुणोंको संभालनेक्ी विश्वेपता है तो वह वीर भुणहों 
'गयाप्नस्तित्त्व गुण है। आत्मामें पुदूगलमें भी अस्तित्व गुण है । जो श्रन्यमें पाया 
जावे उसे साधारण गुण कहते हैं एवं जो अन्यमें न पाया जावे उसे असाधारण 
गुण कहते हैं। जैसे चेतना ग्रुण जीवकों छोड़कर अन्‍्यत्र ' नहीं 
मिलता परिणुमन शोलतां आदि श्रसांधारण गुण हुए ये सब दव्यो्में मिलेंगे । 
आत्माकी चेतना कर्म झ्ादिमें नहीं पहुंच जायगी। ज्ञान दर्शन गुर दूसरेमें 
नहीं पहुंचते । आत्माका ग्रुण किसी दूसरे द्रव्य रूप नहीं वन जायगा । पुद्गल 
' का सुण अन्य रूप नहीं वन जायगा । यह अग्ुरूलबुत्व है, यह भी साधारण गुण 
हैं। जितनीजगह शरीर है उतनोजगह आत्माहँ । आ्रात्माका प्रदेशतत्व गुण साधा- 
रख है। आत्मा समभमें झासकता है । ईसकानाम प्रमेयत्त्व गुणहै । कूछ ग्रुण 
ऐसे हूँ जो भ्रन्य द्रव्यमें नहीं पाये जाते व कुछ ऐसे हैं जो अन्य द्रव्यमें मिल जाते 
हैं। अत्मा अन्य वस्तु रूप नहीं बनता है। आत्मामें जितना गुण जो व्यक्त 
दीजता है । वह पर्वाय दीखता है अथवा वस्तुतः पर्याय रूपसे द्रव्य जाना जाता 
है। जिस पुदग्ल की पर्याय है क्या वह आँखोंसे दिख जायगी पर्बायींका 
भमेला हैं । क्षणिक चीजमें जीवकी झचि जा रही है“वह रुचि आत्माका अहित 
करने वातो है । यदि वह रुचि छूट जावे और आात्माकी रुचि बन जावे तो 
सम्धकत्व हा जाय। परकी संयोगबुद्धि रखना इसे मिथ्यात्त्व कहते हैं। संयोग 
में जो सु माना हैं उत्तका बादमें कितना दुख होता है संयोगमें हे मानने 
बालों का वियोगमें नियमसे दुख: होता है । यह क्षणिक मेल,हो गया है पर 
नियमसे यह मेरे नहीं हैं। कई लोग ऐसे होते हैं जो स्त्रीके गुजर जानेपर 
.डुख मानते हैं। इसका कारण संयोग था। जिससे दुख हुआ उसीका संयोग 
' मनुष्य फिर सोचता है मोही । अगर अवस्था अच्छी हुई तो दूसर। विवाह करने 
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की सोचता है | लोग मिर्च खाते हैं और चरपरी लगतनेसे आंखोंमें आंसू भरा 
जाते है फिर भी वह उसे पुनः भक्षण करता है। अनादि कालके. अज्ञानके 
संस्कार जो चले आ रहे हैं उन्हें वह त्यागनेमें कठिनाई महसूस करता है। यहां 
हृंध पानीकी बात बतलाई है पर उन दोनोंमें ऐस। तादात्म्य सम्बन्ध नहीं 
है जैसा भग्निका उष्णतामें है | आत्माका उपयोग गुरा भात्मामें है ऐसा अधिक 
रूपसे मालूम पड़ता है जैसा अ्ग्नि्में उध्णता । शरीर भी यह अपना नहीं रहेगा 
सो प्रत्यक्ष देखेंगे बह तो ठीक किन्तु वर्तमान में भी अपना नहीं है । 

” श्रभेद श्रात्माको समझनेके लिये भेद रूपसेःभी पहिले समझना आवश्यक 
है। जीवस्थान चर्चाको पढ़नेमें १५ दिन दो उसमें मन नहीं लगता । उसके 
वाद ज्ञानकी लगन लग जावे तो जब भो साधर्मी भाइयोंसे वे पढ़नेवाले मिलेंगे 
तो श्रन्य कथाओंको छोड़ इस जीव स्थानकी चर्चा करेंगे, उसमें हो रस लेंगे 
श्र पदार्थकी चर्चा नीरस मालूम पड़ने लगती है। भेदरूपसे समक कर फिर 
निरपेक्ष तत्व ,समझो । निरचयसे वर्णादिक पुदग्लमें हैं। श्रात्मामें रूप रस 
गन्ध स्पर्श नहीं हैं। जड़ व चेतनमें प्रकट अ्रन्तर है । भेद विज्ञानके दइलसे 

* ' झांत्म स्वरुपकी इंष्टिको जिन्होंने कर लिया हैं उन्हें ही सच्चा आ्रानन्द झ्राता है 

लगन जब लगजाती है तो आ्रात्माकी अमित शक्तिको समभनेमें देर नहीं होती । 

सबको सुनकर शिष्य अ्रइन करने लगे कि यह कैसे कहते हो कि जीव 

में वर्णादिक नहीं हैं फिर श्रन्य ब्रन्थोंमें जीवके शौदारिक, वेक्रियक, झाहारक, 

तेजस, कार्माण शरीर क्यों बताये हैं तथा देव, नारकी, मनुष्य तिर्यचके भी 

घरीर पाये जाते हैं.” यह सव भी तो वर्णन जैन सिद्धात्तमें है इसके उत्तरमें 
यही ग्तावेंगे कि यह सब व्यवहारसे जीवके कहे गये हैं । 


पथ मुस्संतं पस्सिदूण लोगा भरते ववहारी। 
मुस्साद एसो पंथो णय पंथो झुस्सदें कोई ॥ 
तह जीचे कम्माणं णोफ॑मस्मा्ं च परिसह वरणं। 
जीवस्स एस वर्णो जिणहि ववहारदो उच्तो ॥ 


श्श्४ ) गाया ५८, ४९, ६० 


गंध रसफास रुघा देहों संनमाइ्या जेब । 

सब्बे बवहारस्स थे शिच्छुयद॒ण्ह बयदिसंत्ति 
जैसे किपी रास्तेमें लुटते हुए रास्तागीरोंकों देखकर व्यवहारी लोकजन 
ऐसा कहते हैं कि यह रास्ता सुट्ता है, किन्तु वास्तवमें देखे तो कोर्ट रास्ता 
लुट ही नहीं सकता । इसी तरह जीवके निवास क्षेत्रमें एक क्षेत्रावयाह्‌ स्थित 
. कमें श्रौर नोकमोंके वर्णकों देखकर व्यवहारसे यह वर्ण जीववा है. ऐसा छिनेन्द्र 
देवके द्वारा कहा गया (प्रशीत हुआ है । इसी प्रकार गन्ध, रस, रपर्थ, रूप, 
हू, संम्बान आरादिक जितने भीवे भाव हैं वे सत॒ व्यवहास्तवके झआाशयमें जीव 

के हैं ऐसा निश्चयतत्त्वज्ञ पुरुष व्यपदेश करते हैं । 


श्रपना ज्ञान निर्मन्न हुए बिना ब्ात्माका पान नहीं हो सकता । रागन्द प 
करता है । ऐसी कल्पनाही ग्रात्मार्म न श्वावे । दुनियां कहती है, भगवान सब 
को देखता है। जब श्रपना ज्ञान निर्मल होवे तो भगवानके ज्ञानकों समम्ल 
जाय । क्या भिव्वारी करोड़पतिकी संपत्तिकों जान सकता है। मलिननानमें 
भगवानका स्वरूप नहीं जाना जा सकता ।॥ ज्ञान सवंदा जान सकता है ऐसी 
प्रतीति होने पर र॒त्नोंका ढेर हमारो शभ्रात्माकी कौनसी वृद्धि कर सकता है ? 
रत्नोंका ढेर वहाँ कुछ भी नहीं कर सकता । उसके लिए एकान्तर्में वंठकर 
सोचे मैंने नर जन्म पाया है वह किस लिए पाया है। भैया प्रायः अपनी उमर 
जितनी बीत गई क्या भ्रवः उतनी बाकी रही है, जो समय बीत चुका उनमें 
कुछ करा क्या ? इतनी श्रापत्ति मिली, दुखमिले, झौरोंके तानें मिले, इणा 
मिली | इससे क्या लाभ हो रहा है, तथा क्या लाभ होनेकी उम्मीद है | झव 
तक मैंने जो किया है, उसमें परिवारसे, स्व्रीसे, पुत्रते, समाजसे, मित्रोसि कुछ 
मिला है क्‍या ? कुठ्॒म्वर्में अनेक फरमटें आई फिर भी हम भूल जाते हैं। ऐसा 
कोई नहीं होगा जिसे स्त्रीसे पुत्रते दुख तन मिला हो। वाह्य _वस्तुओंसे मोह 
तब तक नहीं छूट सकता जब तक असली आत्मामें आनन्दका विद्वात्त नहीं 
करेगा | पर पदाथोंमें सुख नहीं है, यह विश्वास जब प्रात्मामें जन जाय तव॑ 
हकीं उनसे निम्वत होवे। प्रस्तरज्में आतरदका प्रावा और स्वात्मानुश्रूतरिका 
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होना यह दोनों एक साथ होते हैं। जिस आनन्दके श्रानेषपर तीन लोककां 
विभूति भी तुच्छ मालूम होती है । ज्ञान वस्तु स्वरूपका होनां चाहिए । जैसे 
भौतिक पदार्थोके जाननेमें उपयोग लगाते हैं, उसी तरह वस्तुके यथार्थ स्वरूप 
को जाननेफा उपाय करे तो वस्तु स्वरूपका, ज्ञान हो सकता है । वस्तु स्वरूप 
का ज्ञान समझना कठिन नहीं | पहले यह जानना वस्तु कितनी होती है । 
जितना एक खंड है उतगी एक वस्तु है। आपका और हमारा जीव भिन्‍ने 
भिन्‍न है वह मिलकर एक नहीं हो सकता | वह अनादिसे भिन्‍न रे है। उसी 
तरह दो परमाणु मिलकर भी एकमेक नहीं हो सकते । पिण्ड रूप होंनेपर . 
जुदा जुदा है व प्रकट जुदा हो जावेगा । सत्ता च्यारो न्यारी है। पिता अपना 
परिणमन करता है, पुत्र अपना परिणमन करता है। भोंपड़ीमें जो आगया 
उसे श्रपना मानने लगा ' पाप एक व्यक्ति करता है उसका बांटने वाला अन्य 
नहीं होता । अन्याय किया उसका समर्थन किया, इससे उसने नया पाप और 
किया । प्रत्येक जीव पाप पुण्यादि स्वयं भोगते हैं । भन्यको सहारा बनाकर 
सुखी व्यर्थ मानते हैं । लौकिक सुख भी स्प्यसे होता है पर सोचें तो वह सुख 
सदेव अपने अंनुकूल भी रहता है या नहीं । स्त्री प्रेम, पुत्र प्रेम, धनसे प्रेम 
भकानसे प्रेम इत्यादि पढाथोसे प्रेम करना ही कतंव्य मान रखा है। १२ यदि 
इसका आनन्द नहीं मा<ते, इनमें हो नहीं पगे रहते ,तो हम करोड़ गुना 
आनन्द प्राप्त कर सकते हैं। जो इतने ज्ञानकी श्रेणी तक पहुंच हुए'है उनके 
अलौकिक सुखकी कलक मोहके नाशसे होती है । स्वतन्त्रसत्ता वाले तो हैं ही 
अब भिन्न २ पदार्थको समझ जायें कि चेंतनन्‍्यमात्रको छोड़र भौर सब जड़ 
पदार्थ हैं । जब ये भिन्‍न हैं तो मेरा क्या है इनमें ? मिन २ जान जाने पर 
मोह छूटेगा ही । कोई व्यक्ति कहे त्यागीसे, हमारे इस दच्चेको क्रोध 
छुड़नेका नियम दिलादो, तो वह नहीं छोड़ सकता ! क्रोप अआानेपर 
मन्त्र पढ़ना, क्रोधके स्थानसे दूर बेठ जाता, क्रितःब पढ़ने लगना, शीतल जल 
पी लेन, मिष्ट पदार्थ को मु हमें डाल लेना गिनती गिनने लगना, इत्यादि ता 
जबर्देस्ती भी किया जा सकता है। क्रोवका त्याग कैस दिलाया जावे। क्ोघसे 
मेरा ही नुकसान होता है इसे ?ैं अपने पास यों झाने दू', क्रोध मेरा स्वभाव 


न 
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नहीं है इत्यादि विचारों एवं आत्मा कार्योके द्वारा उससे छुटम्मारा पाया छा 
सकता है। 

मोह छूटे तो ज्ञान करें यह न कह कर ज्ञानमें लग जावे तब मोह हृटेगा 
ही । ज्ञानका श्रावरण हट जाय ज्ञान विद्युद्ध हो गया तभा बह अनुभव्र करपे 


भगवानका गुरागान करनेसे पहले छोटे भगवान बने । निमल जान हा ता वह 
भगवान है। लौकिक झ्रानन्दके लिए जो छुछ मिला ६& उसे तो छाई सवा 
सच्चे आ्रनन्दके लिए प्रयत्न किया जाय । लाखों रुपया लगाकर कम्प्ने 
पूर्व में उनका नुकसान किया । झागे जाकर उनका लाग मिलेगा रिस्री 
रखते हो या नहीं । श्रसली जो हमारा स्वरुप है उसके अनुमन हंने 
पदार्थका ममत्त्व होगा । जैसा विषपयनुख मिला» इसी तरह निर्वा 
गिल सकता होता तो चलो वही धर्म था। स्त्री वृद्ध नहीं होवे, वह 
ही भाव रखे रहे, वच्चा खिलाने योग्य छोटा ही बना रहे, जो एप्ड था वही 
बना रहे सो होता नहीं । इसी कारण ये आकुलताके कारण पघदा स्वाधीन 
आनन्द मय स्थिति है वह निजकी है । 

वर्तमान स्थिति जो कुछ भी हो उसीमें हितका विचार करें, उसके इस , 
विवेक के अ्रनुसार कार्य बन भी सकता है अन्यथा नहीं । २००) माहफी 
भ्रामद ती और बढ़ जावे आगे और भाव बनेगा, वढ़िया साज समाज जुटानेकी 
इच्छा होगी। यथा जो दो वर्ष पश्चात श्रात्म कल्याणके पथ पर चलनेकी इच्छा 
थी, कदाचित उतने समयमें मृत्यु हो गईं या स्थिति गिर गईं तब कौत 
सहायक होगा ! अपने अपने पृण्यके भ्रनुसार कार्य होगा । अपने कत्तंव्यको 
निभाकर स्वतन्त्र तो बना जावे । श्रापकी जो झाजरिथति है उत्तीमें विभाग 
करे पुरुषार्थ करके परिणति संभाली जप्ने तो सुश्री न हो यह हो नहीं 
सकता । जीवनमें अन्य कार्य तो सर्देश कि. ।२. अन्तिम कार्य यह.करके 
देखे । इतना सब करके ज्ञानके लिये फफ"र॒ न जावे, छाव वन. जावे: मुझे 
तो पढ़ना है । जो कर लेवे सो वी! $ । वक्रप ज्ञप्रोंकों छोड़ना पड़ा तथ अपनी: 
तो बात क्‍या ? 
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शुद्ध तत्वोंकी इष्टि बहुविकल्पोंको उत्पन्न पक करती इस लिए शुद्धतत्त्व 
पर इष्टि जमाना चाहिए । वैदान्तिक लोग ब्रह्म क्ते मायाव्ते_ मानते सह कटनी हट 
लोग आत्माको क्षरणिक मानते हैं या क्षरक चित्तकोंसालर्ते हैं। जवक्रि-सेन 
सिद्धान्तने यह माना “ व्यक्तिगत सत्तामें रहने वाला जो सामान्य स्वरूप हैं 
वह बुद्ध तत्त्व है । जैसे आत्मामें शुद्ध तत्त्में रहने वाला ज्ञायक स्वरूप, 
चेतनामान्र ) परमाशुझोंम रहने वाला शुद्ध पदग्ल तत्त्व है। ऐसे शुद्ध तत्त्व 
' की इष्टिमें अन्य विकल्प नहीं होते । उस जीवके स्वरूपमें न क्षाथिक भाव है 
न केवल ज्ञान है । जीवके किन्‍्हों पर्यायको कहना, सामान्य इष्टिमें नहीं आता, 
द्रव्य इष्टिमें नहीं श्राता । अ्रध्यात्म शास्त्रोंमें इनका जितना महत्त्व है वह सारे 
बर्णनमें नटों रहेगा यदि नय :ष्टि, इष्टाकी शुद्धइष्टि सामान्य इष्टिन ' 
लगाई लाय । किन्तु पर्यायों पर इष्टि न देना । मैं जो हूं वह हैं भगवान जो 
मैं हूँ वह हैं भगवान | द्वव्यका द्रव्यस्व उतरता नहीं । पर्याय क्षशिक 'है वह 
ऊपरी झन्तर है । वे विराग यहां राग वितान । वे अत्यन्त विराग हैं, यहां राग 
का फैलाबव चल रहा है। श 
जीवमें व संयम है, न तप है, न ब्रत हैं। संयम, तप, व्रतोंको भ्रपता मान 
बठे तो बह श्रपने कुछ नहीं । ज्ञानी जीव चैतल्य स्वरूप अपने आपको भी 
श्रविशे परूपसे अनुभव करने में विकल्प हो होते हैं। प्रमाणसे शअ्रपनेको सर्व 
प्रकार समझ जावे । सभभनेके लिये एक वैज्ञानिक पद्धति न एक आध्यात्मिक 
होती है । वैज्ञानिक पद्धतिमें त्तो हेथ उपादेयको चर्चा नहीं होती केवल वस्तु 
का हर तरहसे ज्ञान करना मात्र लक्ष्य रहता है। आध्यात्मिक पद्धति वह 
है जिसमें परसे हंटे निजात्म पर लग जावे। इसमें हेयोपादेयपर इष्टि 
रहती है । 
जैसे पानी दूध मिले हुए हैं। एक मिलासमें पानी और दूधका अब, गाह 
हो गया, इतना हो जाने पर भी पानीका स्वरूप पातीमें हैं; दूधका स्वरूप 
दूधमें है। पानी और दूध मिल जाय तो किसीका यथार्थ स्वाद नहीं, फिर भी 
वह एकमें एक नहीं हुए है, दोनों की भिन्न भिन्न दब है, स्वरूप एक नहीं 
हुआ । क्षीरमें क्षीरत्व है वह क्षीरमें व्याप्त है । सलिलका गुण सलिलत्वमें 
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है। पानी श्रौर दूधका तादात्म्य नहीं हो सकता अग्नि और उप्णतामे जैसे 
तादात्म्य है तैसे इसमें नहीं है । अग्निसे गर्मी कब हटेगी जब ऋग्नित्व हृलेगा । 
एक क्षेत्रावगाही शरीरसे आत्गतत्त मिल रहा है। बरीरपर गुजरती है उम 
निम्िन्तक होने वाली वेदनाका अनुभव आत्माकों भी करना बट्या है। आत्मा 
सब द्रव्योंस जुदा नजर आता है। अग्निके समान शर्रीर और अतत्माका 
सम्बन्ध नहीं है । जब कोई मर गया तब हम जानते हैं, इस झारीरनमें आत्मा 
नहीं रहा जीव नहीं रहा, चेतन्य नहों रहा। जब भरीर जीवका नहीं तो 
शरीरके वर्णादिक जीवके कंस हो जायेंगे यह नहीं .उसे कि ब्रात्मा ही शरीर 
मय था। यह तो हुआ जिनका शरीर उपाद्यन नहीं है उनका कथन किन्तु 
जो सुख दुःख झ्रादि आात्मामें होते वह भी जीवके नहीं हैं। पुदस्तदों निनित्त 
पाकर सुख दुख भोगता है निइुचयसे तो तर ही जीवके नहीं £ घुद्धरृप्टि 
जीवको देखता है केवल रागादिक किसमः हैं ' जब एवदेश शुद्ध $प्टि हे तब 
कहेंगे पुदग्लके है । शुद्धतत्वकी द्प्टि तव जानी जाव जब सोचे में शुद्ध 
हूँ । मैं पुरुष नहीं मैं स्त्री नहीं, में घनी नहीं, में गरीब नदीं, में तो चेतना 
मात्र वस्तु हूँ। इस प्रतीतिस पुण्य भी बढ़ेगा, निर्जरा होगी, पापका क्षय होगा 
यह भ्रतोति छूट गई होवे तव समझते मैंदे १२ दर्प पृजतन करके, स्वाध्याय 
करके भी कुछ नहीं पाया। मैं उपयोग गृण करके चेतना मात्र हूँ । जो मेरें 
नहीं हैं उनमें मैं क्या रति करू जिसके द्वानमें ममता भरी है तो बुद्ध हैं। 
इस चेतनों इष्टिमें न॑ भाव कर्मका सम्द्व देखा न कर्म भावका सम्बन्ध देखा 
गया तब अपना मर्म पहिचाननेगें आया ! 

अगर पर्याय २ रूप अनुभव किया कि थन्य भी ऐसा करते हैं तथा दादे 
परदादे करते श्रावे हैं मैं भी ऐसा ही करू तो अनादि- कालीन जो पर्याव 
मिलती भरा रही है उन्हें कौन आगे टाल देगा। यह है नवीन क्रान्ति एवं 
घर्मका पालन । किसीका नाम लेकर बुलाया . तो जल्दी सवाल उठता हैं, क्य। 
है। व्योंकि वह अपने नामसे सजग रहता है; वह सर्देव उस रूप नाम वाला 
नालता है। इसी दरह चेतना मांत्रकों प्रतोति समायी रहे तो स्वात्मानुमत्र _ 
नजरमें आवे कि मैं तो चेतना मात्र आत्मतत्व हूं । भायकरूप हूँ । यह वर्भ है। 
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तो ऐसे धर्मकी इष्ठि रखकर फिर देखो जगतमें कोई ऐसी जगह बता सकते 
हो जहां चेतना न हो । चेतवाके विचारनेमें सीमा नहीं भाई चेतनासे खाली 
कोई जगह नहीं इसी वातको देखकर वेदान्तमें एक ब्रह्म उल्निखित हुआ । 
चेतना मात्र हो प्रतीति हो तो वह है असली कमाई, ऐसा ज्ञान मात्र आत्माका 
अनुभव करना सो धर्म है| ज्ञान जिनका वढनेको होता हैं वह बार २ खाने 
. पीनेमें समय व्यत्तीत नहीं करते । ज्ञान मात्र कार्यक्रम वन गया वही हुप्ना ब्रत, 
तब संयम । फिरभी उन क्षियाप्रोंमें श्रपनकी इष्टि गई तो वह शुद्ध इष्टि नहीं 
* रही । यद्री शुद्ध इष्टि सव सुखोका बीज है | जिसे शुद्ध दुष्टि हुई तो वह गहने 
भी इतने अधिक नही पहनेगा' दृस्तरोंकी सेवा करनेमें अपने भले बुरे की 
भावना लायसा । न 

कर्म के उदय से होने वाले संक्लेश परिणाम होते हैं श्र कर्मके क्षयोपशम 
भ् होने वाले क्षायोपशामिक परिणाम होते हैं। यह दोनों भी जीवके नहीं है 
संयम जो होता है वह भी कपाय के अभाव से होता है। किसी कषायके अ्रभाव 
में जो चीज हुई है उसमें दुगु गा तो पहले हां बता दिय। है कि यह ऐसा था। 
निर्मलता के तारम्यतासे समण्के स्थान बनते हैं सयम के स्थान भी जीवके नहीं. 
गुणा स्थानोंमें जोवका होना स्वभावसा है। किन्तु वहभी व्यवहारसे है, निश्चय 
गुरा स्थानभो जीवके नहीं हैं क्योंकि गुण स्थान भी कोई कमके उदयसे कोई 
छयबोपशमसे वह क्षयसे होता हैं। १४ जीव समास भी जीवके नहीं हैं। 
निरुचयसे जीव तो अमूर्तिदा हैं । उपयोग गुण करके जीव अधिक है उसमें 
संयमतक तो ऐसा नहीं है जा अनादि होवे भौर अनततक करणानुयोगमें भी 
कहा गया है कि सिद्ध भगवान संयम असंयम संयम संयम 'तीनोंसे रहित है । 
आत्मसुभाव भी ऐसा हो है | इनमें जीवका कोई तादात्मा नहीं है इंससे जीव 
के नहीं है । केवल ज्ञान केवल दर्शन भी जीव के नहीं। सामायिक से संकल्प 
जीव में आते है वह जीवके नहीं वर्योक्ति वह पैदा होकर नष्ट हो जाते हैं जो 
स्वभाव होता है वह जीवका है, अन्‍य दशायें कोई जीवकी नहीं । किसीने प्रइन 
कियः जीवका वर्णादे के साथ तदात्म्यपना क्योंनहीं है ? उत्तर देते है' ४ 
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तत्थामवे जीवाण॑ संसार स्थान होंति बण्णादी । 
संसार पमक्काणं र॒त्थि हु वण्णादओ केही। 

भगवान कुन्द कुन्दाचार्य महाराज वतला रहे हैं, जीउके ताथ वर्णादिक 
का तादात्म्य मानलो किन्तु यह देखकर कहो जीवके वर्णादिक होते तो संसार 
से मुक्त होनेपर वर्णादिक रहना चाहिए, सो वात है नहीं। तब फिर लड़के , 
वच्क क़से जीवके हो जायगे | परिवारके लोग कुछ भी नहीं कह रहे कि तुम 
हमारे पीछे मूढ़ वन जाग्रो। जो सत्र ग्रवस्थाय्रोंमं जिस रूपसे व्यापक हो 
और जिस रूपका कभी भी तिकालमें पम्बन्ध न छूटे वह जीवका है। ऐसे 
सम्बन्धकों तादात्म्य पुदग्लका कहते हैं । संत्तार अवस्थामें तो वर्णादिक देखे 
जाते हैं, वास्तवमें तो सांसारिक श्रव्च्यामें भी वर्णादिक जोबके नहीं है । 
व्ववहारतःभी वर्णाद्यात्मक्ताकर समय रहती हों सो वात नहीं है। जीवके 
जाथ कर्मके संयोग नहीं हैं ऐसा कह सकते हो नदीं । किसी भी समय देखलों 
कर्म नोकमेंका संयोग लगा रहेगा। संबोगसे भी जीवमें वर्णादिक नहीं है । 
वस्तुका स्वरूप जब॒ समका जाय, जब प्रत्वेक वस्तु एक अपने असाधारण 
गुणको लिए हुए होते । श्रसाधारण गुण श्रनगदिसे अनन्त तक रहता है । यह 
जीव अपने लिए शरीरसे भिन्‍न मुखसे भी नहीं कहता। भग्निके साथ शरीर 
भस्म हो जायगा शअ्रगर उसमें सारभूत बात होवे तो प्रेम करो। घुणा पैदा 
करने वाला मल मूत्र कफ चाकका लुश्राव, श्रांखोंका कीचड़ एवं कर्णंस मेल 
निष्कासित होता रहता है। फिर ऐसे अपविन शरीरमें ममता क्‍यों ? नाक, 
कान, आ्रांख चेहरेको देखकर अनुभव कर रहे यहो में हें। शरीरसे भिन्न में 
झ्रात्म, चेनना मात्र हूं ऐसा सोचे तो फिर ममता कैसे रहे । केवल ज्ञग्नके साथ 
जीवका तादात्म्य नहीं, जीव तो श्रनादिसे है, किन्तु केवल ज्ञान तो यहां नहीं 
है । जगमें वडप्पन यही है कि स्वत्मानुभव की प्रतीति हो जाय । जगतमें इस 
क्षण भंगुर शरीरकी झूठी इज्जत बढ़ा ली, ४ प्रादमियोंसे वाह २ करा लिया 
तो क्या वह स्थायी रहेंगा | योगी शुद्ध ब्रात्माका अनुभव करते हैं, भ्रात्म 
ज्योति बढ़ी तब बढ़े कहलाये। तीर्थकरका पुण्य हैं कि देवियां गर्भमें ५ 
माह ज्ञानके पूर्वसे माताको सेवा करती हैं। जन्म समय देव भगवानका 
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ग्रभिषेक करते हैं ग्रहस्थावस्था मैं उतना वड़प्पन था | पन्ग्रिह में रह रह 
कर किस ने सुगति पाई । अपने अपने घर का खाकर किस ने मुक्ति पाई 
भ्रन्य का कष्ट न सहना पड़ा और मुक्त हो गये ऐसे उदाहरण विरले हैं । भरत 
चक्रवर्ती, बाहुब॒लि बिना अन्य का आहार लिये मुक्त हुए। “फॉँस तनक सी. 
तन में साले, चाहे लगोटी की दुख भाले” । पैसे की थोड़ी भी चाह दुख देते 
वाली है जैन धम तो यहो कहताहैजहां पूर्ण निष्कलक परिणाम हो वहां आपा 
पर का भास होता है। अन्य उपा4 नहीं है । दुलेभता से मनुष्य जन्म पाया वह 
धर्म साधन के ६.ए है उसमें राग ६प एवं प्रीति की वात क्‍या ? यह सत्र, 
प्रात्मा में निज जुद्ध स्वभावका घात कर रहे है । यह भाव सुहावने लगते है, 
पर उन का परिणाम कटुक होता हैं जरा सा विकलन भी धर्मंसाधन नहीं हांने 
देता विकल्प से न धर्म न भ्र्थ श्रोर न ही पुरषाथ की सिद्धी शोती है न पालन 
पोषण है व्यर्थ में अपना घात करतः है। 

बाहुअनि के मन में यह बात बैठी थी, मैंने बड़े भाई का अपमान किया 
गगता #, वाहुबलि जी बहुत प्रच्छा सोच रहे थे। पर देखों। अरे। शुभ 
विकल्प होचाहे श्रशुभ वह मोक्ष को रोकता है । घर्म कमाने का उहूँ ब्य तत्स- 
म्वन्धी उपदेश है धर्मा की चर्चा बड़े पुरुप से करो यह भी तो, विवत्प है । 
झात्मा पर करुणा करो । जिस विकल्प में पड़े उस घेरेसे मुक्त होने की कोशिश 
करो । ज्ञानी मोह को देख कर पश्चात्ताप करेहे कुछ ठीक ही है किन्तु मोही 
प्रन्य को देख कर कहे यह मोह में क॑ंसे दुखी हो रहे हैं। जगल में तो आग 
लगी और स्वय डाल पर बैठ कर कहे वह जल गया, 


झरे वह जल गया पर अपनी नहीं सोचता 
द्र्ट 


कि मैं भी जलू गा इस-पर बुद्धि नहीं दौड़ती । दत्तरे के दुख को तो कहता 
किन्तु अपनी मानो पूर्ण सुध हो भूल चुका कैपा प्रतापहै अ्ज्ञान का, जो मुफ्क 
में बुद्धि है व. श्रेष्ठ बुद्धि है इससे अधिक नहीं सोचता । डेढ़ आँख का किस्सा 
हो रहा है। एक आंख अभ्रपनी देखकर दुनियां को न्ाधी श्राख हो मानता है ! 
घपनी बेदना मेटना चाहिए तव हसरों दी पीड़ा अझनभव किया जाव। 
बानी वहहै जो श्रपने समान तव को सन्‍के । सव प्राणियों को चैतन्य मात्र 
देखे चेतना में द्रब्ण दृष्टि से कोई अन्तर नहीं है व्यर्थ ही वाहर बयों दौड़ा 
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बाहर में वया करुगा' में प्रपनी क्रिया अस्तरद्ष में ही तो करूंगा । जो मेरी 
सामर्थ्य में नहीं है ऐसा कार्य क्यों कद । जो भाव मन में बन जाय उसका 
खेद रखना चाहिए । हि 

झ्रभिभान दुखका मृल है । जो मैंने किया वह ठीक किया यह व्यर्थ का 
व्यामोह है । जो करत व्य का भभिमान है वही दुश्य की निश्नानी है। घरोर 
को वृद्ध मत होने दो शरीर को ग्रात्मास अलग मत होने दो यह क्या भ्रपनी 
शक्ति से कर सकताहै ? कुछ कर पाता नहीं फेब्ल विकल्प का कर्ता होरहा है। 
मनुष्य तीतर, को लड़ाकर खुश होता है, कुत्त , मनुष्यों को, पशुप्रों को ला कर 
प्रसन्‍नता का अ्रनुभव करता है। इस में विकल्प कर के प्राप के कर्ता हुए 
और कुछ कर सके नहीं । मेरा बाकी इनमें कोई सप्तग्ध न यों है। यह चैतन्य 
पिण्ड महा मोह राजा के भाघोन हो कर दुब उठो रहा है । मैं घुद्ध चेतना मात्र 
हूं। जानन मात्र हूं, ज्ञान मात्र हूँ प्रतिभास मात्र हें । जितना जानन पतन है. बह 
तो में हूँ इसके भ्रतिरिक्त जा भी विकल्प है वह मैं नहीं हूं । यद्यवि घिकल्प 
उपाधि वक्ष भात्मा में हो रहे है तथा। मेरे स्वभाव का विस्तार न होने से 
वे सव तरजू मैं नहीं हूं। परिजानन मात्र ही वृत्ति रखी जावे तो निविवल्प 
आत्मा का अनुभव हो लेचे । 

देह का मान भी न रहे ऐसी भावना में आत्मा को शझातर्ति मिलेगो । पर- 
पदार्थों, को अपना मानने में कर्मा ही ब्चेंगे ' झव आगे 
श्रौमत्कु दकु'ददेव यह कहते हैं -- कि यदि कोई ऐसी ही हठ करे डि. 
जीव का वर्सादिकके साथ तादात्म्य है ही तो इस दरभिनिवेश होने पर क्‍या 
अनिष्टापत्ति आती है.- 

जीवो चेव हि एदे सब्बे भावात्ति भण्णसे भदिहि । 

जीवस्साजीवस्स य । गत्थि विसेशो दुदे कई ॥६२॥ 
वर्णादिक ये समस्त भाव जीव के ही है क्रथण जीव ही हैं यदि ऐसा मानपै 
हो तो तुम्हारे मत से अब जीव और अजीब में फाई भेद नहीों रह गया समझो ॥ 

पहले कहीं कहा गया है कि स'सार अवस्था में कथचित्‌तादात्म्यता है 
उसका भाव स योग श्रपेक्षा मात्र है वास्तव में स'सार अवस्था में भी जीव का 
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वर्णादिसे कभी तादात्म्य नहीं हो सकता । यदि स्वरूप में वर्णादक हो जाय तो 
फिर उसका नाम जीव रखने का प्रयोजन ही क्या रहा पुद्गल ही न कह दिया 
जाय सीधा संसारिक अवस्था में भी वर्णादिक भिन्न हैं, तथा भेरा श्रात्मा भिन्न 
है । अपने स्वरूप पर इष्टि गई तो पर पदार्थ से मोह हंटेगा ।ज्ञःनी व मोहीं में 
कितना शभ्रन्तर है । बिल्ली एव छिपकली जैसे जीवों को मार कर भी भगाना 
चाहो तो वह कीड़ा को अपने मुह से नहीं छोड़ेंगे । हिरण जरासी श्राहंट में 
घासको छोड़ देता है । ज्ञानी एवं मोही दोनों शरीर की सेवा करते हैं. पर जिस 
ने अन्तर समझ लिया वह ज्ञानी है। वर्णादिक तो गुण है वह नई दशा 
उत्पन्न करते है पुरानी दशा विलीन करते हैं। आदिरभाव तिरोभाव पर्याय 
से हुआ वणःदिक पुदूगल का श्रनुसरण करते हैं। वर्णादिक कातादात्म्य 
पुद्गल से रहा । अगर कहा जाय वर्णादिक जीव का अनुसरण करते है तो 
जीव में और पुदूगल में कोई अन्तर नहीं रहेगा । अन्तर नहीं रहने पर जीव 
भो नष्ट हो जायगा तेथा जीव के नष्ट होने पर ज्ञायक पना भी नहीं रहेगा 
जञायकता नष्ट होने पर ज्ञेय भी नष्ट हो जायगा लो सर्वनाज्ञ हो गया अज्ञानी 
अपने को ग्रहस्थ में फसा हुआ पाकर निवृत्त होने की कोशिश नहीं करता, पर 
ज्ञानी सतक रहता है। मैं तो चेतना मात्र हैं इस तरह का आभास ज्ञानी को 
होता रहता है। त्ड़े ्रफरर के नीचे कार्य करने बाला नौहर उसके पास जा 
कर जी हजूरी करता है, काम भी पूर्ण करता है। पर यदिवह हृदय से श्राफीसर 
का कार्य नहों करना चाहता तथा उससे उसे घृणा है तो वह कार्यभी दारते हुए 
नहीं करनेके बरावर है | “भरतेक्ञ वैभव में भरत चत्रवर्तीका वर्णन ठाटवाट का 
भी चल रहाहै साथमें वैराग्य का भी चल रहा है । ६६ हजार रानियों हारा 
भरत का बड़ा सनन्‍्मान किया जा रहा है, भरत भी रानियों को प्रसन्न करने में 
नहीं छ्कते, किन्तु टीस कुछ और हो वेराग्य कौ लगी है ।” सर्व भोग्य सामग्री 
रमोजूद हूँ पर वह उसमें सनतेः नहों यह सबसे वड़ी उनके जीवन की विशेषता 

रही । विनाशकि वस्तु से प्रेम क्या? रात के वांद दिन है दिन के वाद रात है 

कन्तु दिन भर की धथकावट से ऊबने पर रात के भ्राराम का ख्याल रहता है 

किन्तु चित्त में यह बसादै कि रातके बाद दिन तो झाना हैं वह आराम में क्या 
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झासक्त होगा । जिसे रात में अनेकों ख्याल से दुख रहता है श्रीर दिन में कार्य 
ब्याससे दुःख भूला रहता है सुख में लग जाता है उम्त यह ख्याल है कि दिन के 
दाद रात तो आनी है वह सुख में क्‍या ग्रासक्त होगा । 
ज्ञानी जीव जानता है सुत्र दुख दोनों विनाशिक हैं बह उनमें वया लगेगा । लगे 
दो वह लगन भी तात्विक विचारों के धवरा रफूचकग्रर हो जाती है । सुख ओऔ* 
दुश्त दोनों का जोड़ा है दुखही निरन्तर बना रहे यद्‌ भी नहीं हो स्तका,नुत्रभ 
निरन्तर नहीं टिकता । यह ससारिक जीवों क। उदाहन्ण है । पर पदार्थ से 
सुखमानने वाले सयोग में तीन्न वृद्धि रखते हैं। लेकिन जब वियोन होता है तब 
उन्हें श्रति दुःख उठाना पड़ता है । श्रागे पीछे का ध्यान रखकर जो कार्य किया 
जाताहे उसमें दुख श्रधिक नहीं उठाना पड़ता । जो लोग आत्मा को नहीं मानते वे 
भी मरण समय में अपने बारे में कुछ तो सोचते हैँ । चार्वाक जैसी बुद्धि रहजाय 
वो दुख नहीं होना चाहिए | मरते समय यह वुद्धि चार्वाक में भी श्रा जाती -है । 
कि हाय अब में मरा देग लो उसे दुख सहन नहीं हो पा रहा | बच्चा कपड़ा 
युत्राते समय कहते हैं ताल का पानी ताल में जइयो कुश्राफा पानी कुश्रा में जइयो 
मेरा कपड़ा सूख जइयो | इसी तरह चा्थक लोग कहें कि पृथ्वी का झरोर 
पृथ्वी में जावे, चायु का वायु, में पानी का पानी में आकाश का आकाश में और 
अग्नि का अगिन में तो माने तो सही मरते समय तो उनके आत्मा नहीं है श्र 
दुशवों से नहीं छटपटावें । क्रोध श्राने के ५ मिनट पूर्वा सोच लिया जावे इससे 
मेरी हानि होती है तो वह कारण ही उपस्थित न होवे । व्यवहार की इष्टि 
प्रवश होने से पर में आपा भूले हैं निश्चय इण्टि से कोई भी पदार्थे अपना नहीं 
है लब॒ चह हित क्‍या करे गा । 

वस्तुका विश्लेत्ण करते समय व्यहारनथ भो विशेष उपयोगी होता , 
पर आत्म साधक के लिए निश्चयनय ही कल्याणप्रद होता है। या ज्ञात 
के लिए निरुचय्ननय विज्ञान के लिए व्यद्वार नय' है। निश्चयनय की दष्टी रखने 
वाले एवं निश्चय का कथन करने वाले ने व्यवहार का आलम्बन न किया हां 
तो ऐसा कोई होवे तो बतावे । पहला श्रपना मार्गा तो व्यवहार के द्वारा सुगम 
कर लिया भौर दूसरों को निश्चयक्रा उपदेश देने लगे। मैं ज्ञानमात्र हूं, चैतन्य 


प्रवचनसार तृतीय पुस्तक ( (१६५ 


मात्रहूँ | अश्रगर वाहरी विकल्प छूट जायें'तो शान्ति मिलेगी । अगर परिग्रह का 
परिमाण कर लिया तो विकल्प उसी के अनुसार के वरनेंगे | परिग्रह का प्रमाण 
करने ग्ाला प्रभाव में नहा जावेगा परिग्रह का चिकल्प छूट जाय तथा ज्ञान 
बढ़ा कर भ्रपना समय ज्ञान वार्ता में बितावे वाकी समय पें यह उपाय करे 
कि खाली समय का उपयोग अष्छे में होना चाहिए । रिटायड' हो जाने पर 
धन लाने को तृष्णा छोड़ कर आत्म कल्याण के लाभ की लगन होना चाहिए । 
पढ़ने से निम लता श्राती है। प्राचीन ऋषियों की बात सनभने में समय 
व्यतीत होना चाहिए ज्ञानावरण का क्षयोपश्यम तो प्राय:-सभी भाईयों में 
विद्वेष २ हैं। जिस बुद्धि क' उययोग बड़ी २ कम्पनियों की व्यवस्था में हो 
लेता है जैसे ऊत्तर रेलवे, दक्षिण रेल, पूत्र एव पश्चिम रेलवे तथा सेन्द्रल 
रेलवे का टिकिट किसी भी तरफ से खरोद लो तथा वह पैसा जिस स्थान का 
सफर होता है वहाँ पूर्ण तया पहुंच जाता है उसी त्तरर जिस क्षयोपद्षम में 
इतनी बड़ी विशेषता है तब क्या वह निज का कार्य “ नहीं कर सकेगा 
घिशुद्ध चेतन्य मात्र जीव है किसो भी प्रकार जीव साक्षात दिखते हैं फिर , 
उनका लोप करना कहां तक उचित है। पानी में तेल मिलकर -एकमेक रुप 
नही . हो सकता उसी तरह चेतन में पुदूगल नहीं मिलता पुदूगल में, जोन नहीं 
मिलता । देह का स्त्री पुत्रादिमें कोई प्राकृतिक सम्बन्ध नहीं है केवल .ऐकान्तिक 
मोह है । हम तुम्हारे नहीं हैं, तुम हम रे नहीं यह स्पष्ट ज्ञात होते हुए हम 
उनमें व्यर्थ में मोह कर रहे हैं घड़ी, मेज, कुर्सी आदि अपने २ परिणमन से 
कह रही है क्रि हम तुम्हारे नही हैं । मोही जाव अपनी ममता से ही कहते हैं 
तुम हमारे हो । मरते समय तक भी कहते है हमारे है हमारे हैं । इतने पर 
भी पदार्य कहते हैं हम तुम्हारे नहीं हैं। 

इस तरह, देह को और जीव को एक गिना तो अनेक आपत्तियां आजावेंगी 
मैं चेतना मात्र हूँ इवनो बुद्धि रख लौकिक काय भी आजावें -तो मोह न करे । 
इसका सरल उपाय भेद विज्ञान है, यही वोीज का कार्य करेगा। -भेद विज्ञायी 
की भावना तब तक भावों चाहिए जब तक स्वतन्त्र तीर से स्वका अनुभव 
होने लगे। गृहस्थ और मुनियों में क्या अन्तर है । गृहस्य- को घारा टूट २ जाती 
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है । मुनि की घारा समान प्रवाहित रहती है बह दृदती सही कार्य दोनों व 
चालू है, किन्तु उनका अन्तर निम्न उदाहरण से स्पप्ट हो ज्ञायमा। मेल थे माल 
गाड़ी दोनो एक रास्ते से जारही हें, लेकिन जब मेल गाड्टी वी सदा श्या ४ 
स्टेशन पीछे से भी मिल जाय तो माल गाठ़ी को पद रदना पडता £ सदा 
अगली स्टेशन जब पार कर जाव भेल तब माल को अवसर मिलता है। इसी 
तरह का अन्तर अश्रे णिगत मुनि और मृहरय के कर्मोकी निज रामें व मोक्षकाग 
में रहता है । मुनि को संसार के भोग हेय हैं पर गृहस्थ उन्‍हें रूचि से भोगना 
है। मुनि रुखे अ्रलोने भोजन से भी पेट के मइढ़े को भर कर सन्तृप्द रहता है 
किन्तु ग़हस्य नई नई सामग्री भोजन में जुटाने पर भी सम्तुप्द नहीं हो पाता 
ज्ञानी गृहस्थ संतुप्ट रहता। मुनि के तृष्णास्नि शान्त हो जाती है किन्तु गृहस्य 
की खाई नहीं मर पाती । 

मुनिकी कार्य व्यस्त प्रणाली प्रतिपल निर्जेरा का कारण हो सकतो है 
चहां गृहस्थ निज रा के विषय में अचेत जट्दत रहता है। जब कभी उसके भी 
निर्ज रा हो जाती है। गृहस्थ एवं मुनि दोनों के लिए बारह भावनायें सर्देद 
हितकारी है। यह बारह भावनायेंमुक्तिमार्ग का विचित्र पायेय हृ। 

शास्त्रों का, सार जीव भौर पुदूगल को झिन्‍न समझ लेने में है। एन में 
मैं भिन्‍न हूं श्रत: इन किन्‍्हीं भी परका मैं कुछ नहीं करता केयल इन का 
विपय करके मैं विपरीत अभिप्राय बना सकता मोही केवल पुदुगल पर्याय देखो 
कर विपरीत मति बनाता है । उसे भनन्‍्य की तो सबर ही नहीं जीव जुदा है 
पुदुगल जुदा है यह तत्वका निचोड़ है धर्म अधमा आ्राफाश काल द्रव्य भी हैं 
उन्हें देख कर विपरीत मती बनाता है यह क्‍यों नहीं फहा ! जीव काजो 
घ्यवसाय होरहा है वह पुद्गल को विषय वनाकर चलरहा है।धर्म द्रृव्यको विषय 
करके कौन क््या सोचता है ,उस्ती तरह भधर्मा ,भाफाश और काल को विपम 
वनाकर भी कौन पुदुगल के समान रति करता है ! घन वैभव फोदेख कर. एवं 
विषयों में दाधक जो पदार्थ हैं उन्हें देख कर श्रच्छे चुरे परिणाम करंगे | जीव 
भ्ौर पुदू्गल के इस भेद को जुदा २ बताने वाले प्रथम तो रुपत््व और प्ररूपत्त् 
दो मुख्य फारण हैं पुटुगल में रुप रस गध वर्ण है अतः देह एव पुद्गल रुपी है 
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जोब में यह नहीं पाये जाते भ्रतः अ्रुपीहें ।या यह जोवका श्रसाधारण ग्र॒ुण नहीं 
है। धर्मा भ्रधम' भ्राकाश कालमें भी रुपी पना नहीं पाया जाताहै । इस तरह यह 
रुपीपन पुदुगल में है जीव में नहीं 
धर्मादिक द्रव्यमें नहीं । श्रतः रुपित्व भ्ररुपित्व के बल पर वस्तुतःभेदविज्ञान नहीं 
होता है. तव विशेषता वह देखी जावे जो पूर्ण श्रन्वयव्यतिरिक सहित हो, वह है 
चैतन्य भाव जीवमें चैतन्य है, पुदूगलमें चैतन्य नहीं है । यहां भात्मद्रव्य की जान- 
का-ी दो प्रकार से की गई । एक त्रिधि द्वारा एक निषेध द्वारा) जीव मैं 
: चैतन्य है किल्तु रुपित्व नहीं है । 
प्रन्य विषयों की तुलनामें भिन्‍त २ बता कर विधि एव निषेध रूपसेश्रात्मा 
का लक्षण कहा जाता है इसी पर पूर्ण तत्व की आघार शिला टिकी है। 
याने विधि निषेध द्वारा वस्तु की व्यवस्था होती है । 
काला पीला नीला लाल सफेदपुना, खट्टा मीठा कड़वा चरपरा कवायला 


रस तथामुगन्ध, दुग न्थ और हलकाभारोपना प्रात्मामें नद्ीींहे । पुद्गलमें ही वर्णा- 
दिक का योग है । व्यवहारिक दृष्टि बन्ध सहित होने के कारण जीवको सूर्तिक 


कहा है। कारण कि जीव स सार में देहसेभिन्न नहीं हुआ। झौदारिक, वेक्रियक 
शरीर स्थूल है यदि यह छूट गया तो औरअन्य शरीर मिलने में २-१ समय का 
अन्तर है तो वहां भी तेजस कार्माण तो रहते ही हैं । 

मतलब यह है कि वर्णादिमानशरी रोंके साथ जीव संसार अवस्था में 
निरन्तर रहता है अतएव व्यवहोर से वर्णादिमान्‌ जीवकों कह लिया जाय तो 
वह एक इंष्ट है। यदि जीवके साथ वर्णादिक तादात्म्य मानने काः हठ ही 
किया जावे तो यह दोष आता ही है कि फिर जीव और श्रजीव में भेद ही नहीं 
रहा। इस का कारण यह है कि वर्णादिक भावक़म से अपने विकास को प्रकट 
करने व विलीन करने की पढति रह कर पुदुगल द्रव्यके साथ ही ऋपनी चत ना 
रखते है भतः वर्णादि का जिस के साथ तादात्म्य है वह पूद्गल द्रव्य है। इसी , 
पद्धतिसे तादात्म्यपना होता है । परन्तु, तुम मानते हो कि जीवके साथ दर्णादि 
का तादात्म्य है तो पुदूगलछा हो लक्षण जीवमें गया।लो अब पुदुगलसे भिन्‍नकोई 
जीव हो नहीं रहा । 
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समाधान 
किन्तु 
इष्टि भेद हैं। केवल जीव का स्वम्प निहारने पर व््णादिक नहीं हैं, तथा 
संसार अवस्थामें देह और जीव का सम्बन्ध होने पर इप्टि देते से उपचार से 
वर्णादिक हैं ) व्यवहार इस तरह से वन चुका कि रुप, रस,गन्च वर्ण जीव का 
साथ नहीं छोड़ते | तेजस एवं कार्माण तो एक समय मात्र को जीव का साथ 
नहीं छोड़ते । अ्रन्यनतग्नुयायी भी सुक्ष्म शरीर को सर्द जोब का साथ मानते 
हैं । तेजस, कार्माण के हरा शरोर कानिर्माण होता है। यह दोशरीर तो से 
रहते ही हैं, तथा श्रौदारिक या वेक्रियक शरीर भी कुछ स्तमयका अन्तर होने 
पर भिलते रहते हैं। ससारावस्या में ही सही किन्तु यह तो निइचण कर लो 
की यह जीवके ही हैं। यह एक जिज्ञासु का प्रदन है। इसके उत्तर में आचाय॑ 
कहते हैं:- है 
जदि ससारत्थाणं जीवाण॑तुज्क होंति वए्णादी 
तम्हा स सारत्था जीवारुवित्तमावर्णा ॥६३ 
एव" पुरशलद॒व्य जीवो तहलकखनेर मृढमही । 
शिव्वाणरबगदोविय जीवत्त' पुर्गालो पत्तो ॥६४ 
है मूढ़मते यदि तुम्हारे ऋ्ाशयमें स'सारी जोबो के वर्णादिक होते हैं तो ससारी 
जीव रुपी परे को प्राप्त हो गये रुरीपतर को प्राप्त तो पुदुगल द्रव्य है अब 
रूपीपन को प्राप्त उस नक्षणसे जीवसी हो गया । श्रव॒ तो आगे यह कहना 
पड़ गाकि निर्वाणकोप्राप्त होता हुआ भी पुद्गल ही जीवपने को प्राप्त हो गया 
देखो-यदि संसारवस्थामें जीवके वर्णदिक है ही यह माना जाय तो बह 
हा ३४ कि संसारी जोब हद हो गये ओर जो रूपी है बह पुद्गव 
दता मुक्त होने पर भी जोबके वर्णादिक्ष कहना पडेगा। अथवा यों मानना 
होगाकि पुद्गल ही भोक्षकों प्राप्त होगया । संयोगमें सर्वेस्त्र मानने वालोंके लिये 
जीवकेवर्शादिक हैं। चाहे वह यह भो मानें कि मुक्तावस्था में जीवके त्र्शादिक 
नहींहे तो भी हृठपूर्वक अथवा स्वरूपमें संयोग मानने से जीव रूपी कहलाने 
लगा:तथा जो जो रूपी होता है वह पुदुगल द्रव्य है । पुदूगल का जीवके साथ 


मै 


जिज्ञासु को जीद के दर्शादिऊ के बारे में शका हुई | तथ उसका 


किया जहां कहीं बताया भी है जीवके वर्णादि वह विरोध तो नहीं 


को ० 
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तादात्म्य मानने पर जीजक़े मुक्त होने पर पुद्गत ही मुक्त हो गया यह सिंद्ध 
हुआ । मोही जीवों ने शरीर, घव, पुत्र, कलन्न, कुठुस्व, मकान, जायदाद को 
अपनी मानली है । मोही जीवके श्रगर यह बात पैदा हो जाय कि शरीर भी 


- - अ्रपना नहीं, मैंने व्यर्थमें शरीर को आत्मा मान लिया है । शरीर को श्रपना 


माननेसे रूपी मानते ही थे । कुछ ज्ञान होने पर अज्ञानी जीव को यह समभ में 
आयाकिस्नंसारावस्था मेंही रूपी थे । जीव का स्वभाव रूप, रस गंव एवं वर्ण 
से रहित है। यह उसका रंचमात्र भी नहीं है। जीव में प्रधान तत्व आत्मा 
है। हिंसा, भूठ, चोरी, कुशील और परिग्रह का त्याग भन्य धर्मों में कहा है 
तथा जैन धर्म में भी कहा है तब इस में ऐसी विशेषता क्या जो जैन धर्म को 
प्राण परा से पालन करे तथा श्रन्य धर्मो' से मन को हटा लेवे। अब अगर 
ऐसी वात है कि श्रन्य कोई विशेषता नहीं तो जिसका जहाँ मन चाहेगा 
उसे पालन करेगा , अन्य मनुष्य कहने में भी.नहीं चूकते, वह तो सब धर्मो को 
समानकहते हैं उन्हे परीक्षा करने की श्रावश्यक्ता नहीं, फिर भी भोले प्राणी 
तोसरल मार्ग पर शीघ्र चल पड़ते हैं। कथ्नाइयों से वचने वाला जीव सरलता 
-से जीवन यापन करने में खुश हो कर सुखी मानता है। वह सोचता है वच्धन 
जितनेहटे उतना अच्छा पर वहां इन सबकी मूल में ही भूल हैं। ऐसे भोले जीव 
धर्म के स्वरूप को नहीं समझे। यथार्थ में वस्तु स्वरूप को यथार्थ जानना धर्म 
है। जैन परम में वस्तु का स्वरूप ययार्थ दर्शाया है यही दिशेपता है। तो जितने 
तत्त्व हैं वह सव सत्‌ है। प्रत्येक द्रव्य स्वतः सिद्ध है और स्वयं सत्‌ है। 
तथा प्रत्येक द्रव्य श्रविभाज्य है । पहले कुछ नहीं था और नया द्रव्य कहीं से 
पैदा हो जाय यड़ बात नहीं हैं, यह पूर्णातया भूल से भरा रास्ता' है | अगर 
ईइवर ने जगत को बनाया तो उच्चके बनाने के पहले क्या था ? कोई कहेगा 
आकाश था, वह भी किसने बनाया वह कहते हैं,। ईश्वर ने च्छा मात्र से 
वनाया है, ईइगर ने ही अपने उपोदान से विकासित हो कर जगत का निर्माण 
रिया या अन्य पदार्थ का उपादन वन कर जगत का निर्माण किया तब तो 
सम्पर्ण जगत ईइवरमब हो गया । फिर चेंतन अचेतन सभी वस्लुयें 
ईश्वर के स्वरूप के अनुरूप होना चाहिये । यदि इनका उपादान 
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ईदवर नहीं तो जिन तत्त्वों से सृष्टि की वे तत्त्व पहिले से ही थे उनका विशेष 
रूप बना दिया होगा। श्रगर ऐसा कहोगे तो प्रत्येक,वस्तु का स्वतः सिद्ध होना 
अनिवार्य हो गया । जब कि प्रत्येक द्रव्य अलग अलग हैं । सब द्रव्य स्वतः 
सिद्ध हैं। पर्याय को ही जो द्रव्य मानते हैंतत उसका पलटना नहीं होना 
चाहिए था किन्तु प्रत्येक द्रव्य क्षण क्षण में परिणमन रहे है। कोर्ट दृव्य किसी 
श्रन्य को निमित्त पा कर भी परिणामी हो जाय तो वह भी स्वत: सिद्ध हुआ | 
ध्रात्मा स्वतः सिद्ध है, स्वतः परिणामी है उनमें श्रन्य को सहायता की जरूरत 
नहीं है । श्रतएव वनना, विगड़ना और वना रहना तीनो वातें सिद्ध होती हैं । 
आप हम सव एक एक पदार्थ हैं, बनते, विगड़ते श्रौर बने रहते हैं । मनुष्य 
वन गये, पशु बिगड़ गये, श्रात्मा वही वनी है । जो बनता है वह पर्याय वनती 
है। तथा पूर्व की पर्यायविगड़तो है, जीव वही रहता है । आत्मा में वर्णादिक 
तादात्म्य नहीं होता है। जीव सर्देव अजर भरमर है । कर्म मूर्त हैं । और 
आत्मा अमूर्त है आत्मा को छोड़कर कम" अलग रहते नहीं है। किन्तु 
इस इष्टि को छोड़ श्रात्माको तत्वकी इष्टि से देखना चाहिए। दोनोंका निमित्त 
नेमित्तिक सम्बन्ध है। एक समय को भी, झात्मा रुपी नही बनता है । भूलसे 
भी मान वँठो तो स्वभाव का कहना है , यह मैं कभो भी भ्रन्य रुप नहीं होता 
खेल तो देखो स्वभाव तो अन्य रुप बनता नहीं किन्तु मोही जीव अपने को 
रुपी मानता रहता है। यह तो वैसा है जैसा सभी ज्ञानो जान सके । जैसे , पुरुष 
कसा है क्या घहकिसी का दाप है | क्या वह किसी का पुत्र है। वह तो जैसा 
है वंसे सभी जानेंगे । एक स्थान पर अनेक देश के आदमी इकट्ठ किये जाय वे 

जेंसा इसे देखें सो सही सब एकसा देखेंगे । और एक दूसरे का रिहता जानने 

या नाम जानने को कोई भी कुछ नहीं बता सकेगा । जब तक उसको दूसरे 

व्यक्ति के हरा परिचय न मिल जावे वात यह है कि अन्य बातें तो कल्पित 

हैं । नाटक में किसी मनुष्य को राजा वना दिया जाय तो वह अपने को बसा 

« ही श्रनुभव करने लगता है। जैन धर्म में स्थाह्मद्‌ का वर्णन है वहीवस्तु स्वृखूपहै 
और वही अनेक/न्त का निदेशक है । जीव उत्पाद, व्यय. ध्रौव्य युक्त हो कर 
संसार में रहता हुआ स्वभाव में अन्तर नहीं आ्राता है। माँ अपने वच्चे को 


है 
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पीटती भी है किन्‍्तु क्या उसके प्यार करने के स्वभाव में अन्तर श्राता है ? 
नहीं, सदुगुणों को लाने के लिये माँ वच्चे को ताड़ित करती है। वैसे 
हीआत्मा अनेक पर्यायों में भटक कर तथा अनेक रूप घारण कर भी निज 
स्वभाव नहीं छोड़ता | स्वभाव हुमारा सदा से रक्षा करता आया है वह कमी 
भो 'अनयरूप नहीं हुआ हमने पर्याय से चाहे कुछमो ऊबम किया | यह मोही पर 
वस्तु रूप भी अपने क्रो मान बौठा था, वह परवस्तु रूप संसारावस्या में भो नहीं 
है । पुदगल को छोड़ अन्य द्रव्योंमें न पाया जाये वहतो रूपित्व है। जो जो रूपी 
है वह जानता नहीं । आत्मा सदा जानता है वह संसतारावस्था में स्वहितेषी है । 
चार्वाक शअ्रर्थात्‌ सुन्दर लगने वाला वचन । जिप्तका है या जिसकी वार्ता मत को 
मोहित कर लेवे उप्तके सिद्धान्त पर चलने को अधिक मात्रा में तंयार हो 
जावे यथा जब तक जिड्ो तब तक प्रन्याय करके भी मौज करो, वयोंकि यहां 
आत्माका श्रभाव मान लिया हैं। तब तो उन्हें परलोक से कोई प्रयोजन नहीं 
रहा किन्तु जब चार्वाक भो मरते है तो वह पांच तत्त्वों से यह नहीं कहते कि 
पृथ्वी पृथ्टी में समावे, वायु वायु में, भ्रग्नि श्रग्नि में, जल जल में, 
समावे । यह 'सव न हो कर प्राणों को बचाने के लाले पड़ते हैं । 
सब इदद्रियों को संयरमित करके जो जो अनुभव में श्राता है वह परमात्मा 
का तत्त्व है। स्वानुभव ज्ञान और चारित्र दोनों के द्वारा वह साध्य है । 
स्वानुभव का उपाय चारित्र है। इस चारित्र के द्वारा अन्तरज्ध की बात 
साध्य है। वण(दिक जीव में नहीं है कल्पना से मात लिया है एक लाख रूपये की 
हवेली बतवा कर कहते हैं यह मेरी है। सफाई करने वाला भंगी भी उसे अपनी 
कहताहै। यथा में दोनों की नहीं कल्पना से तीन लोक के राज्य को भी श्रपना 
कहोवह अपना नहीं अपनी वह वस्तु है जो सदेव अपने पास रहे । कल्पना को 
धकान होने पर गई तकिये भी भाराम नहीं देते | ज्ञान फा भाराम पाने पर 
कंकड़-पत्थर पर सो कर भी भाराम मिलेया । 
यह वार्ता चल रही है कि जोवके वर्णादिक नहीं हैं । मुक्तावस्था में भी-नहीं 
हैं। संसारावस्था में भौ वर्शादिक नहीं है | वर्णोंदिक तो पुद्गल में पाये जाते हैं । 
क्योंकि वह रूप रस गंध बरणय से सहित होता है। प्रश्न होता है एक इच्द्रिण 
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दो इच्द्रिव, तीन इन्द्रिय, चार इन्द्रिय श्रौर पंचेंन्द्रिय तो जीव हैं तथा यह 
पर्याप्त च श्रपर्याप्त भी होते हैं| संत्रारी दो तरह के होते (१) नस 
(२) स्थावर । यह जीव हैं। मुल्य अ्रश्न है ? प्रकरण चल रहा है अध्यात्म का 
चूकि जीव तो एक चेतना मात्र हैं | जिस स्वरूप जीव है वह शुद्ध है, 
शरीर से रहित है शरीर उसका साथी नहीं तो उसको मारो काटो छेदो उत्तका 
अपराब क्या ? इस पर उत्तर देते हैं बह नहीं कहना चाहिए कारण जब तक 
जीव संसारावस्या में रहता है तब तक चरीर नियम से होगा, मुक्त होने पर 
शरीर नहीं रहेगा व्यवहार से ये सव एकन्द्रियादिक जीव हैं। इनके विरोध, 
विराध की प्रवृत्ति होने पर अपराध होता ही है। <हां शुद्ध स्वरूप 
का वर्ण न है इसलिये ऐसा कहा गया है कि निश्चय नय से चेतना मात्र जीव 
है । मारता काटना छेदन कीचर्चा उठने से जीव को द्रव्य हिर्ा होगी जो महान 
अनर्थ होने पर घोर पापव व श्र्यात दुयति का कारण होगा। भेया 
एकेन्द्रयादिक तो जानते हीहोंगे सव | एक त्यागी थे जो झास्त्र सभा में प्रश्न 
कर रहे थे कि जा ते हो एक इच्िय से लेकर पर्वोद्राय जीव तक कोन 
कौन होते हैं । प्रायः कई जगह ज्ास्त्र सुनते जायंगे और कहेंगे घन्य है महा- 
राज स्वीकृतिर्प सिर हिलाते जायगे, कोई कहे समरूमे झ्रायाकि नहींतों हां के 
अतिरिक्त अन्य उत्तर नहीं देंगे । त्वागीजी ने पूछा पंच इन्द्रिय जीव किसे कहते 
हैं तो उत्तर मिला हाथी को क्योंकि उसके चार पर होते हैं और पांचवी सूड़ 
ट्वोती है। तवा चार इब्हिय ? घोड़े को क्योकि उसके चार पैर होते हैं। सू5 
नदारत है तीन इन्द्रिय जीव ? (तिपाई) के लिए जो दांय का श्रनाज उडते 
समय काम में आती या गाय भैंस लगाते समय काम आात्ती है ।दो इन्द्रिय 
जीव हम हैं यों हम ओर हमारो स्त्री दोनों है लड़के बच्चे नहीं है अतः दो - 
इन्द्रिय हैं तया एकेइन्द्रिय जीब किसे कहते हैं। उत्तर मिला महाराज जी 
एक इन्द्रिय जीव आप हैं क्योंकि आप अकेले ही हैं। इस तरह कुछ श्रोता 
इसी धुन के होते हैं खोजने पर यहां वहां मिलजायंगे। सही तरीके से एक 
इन्द्रिय जीव आदि इस तरह हैं एऋन्‍न्द्रिय जीव जिसके केवल स्पर्शान इन्द्रिय 


हो। जैसे पृथ्वी, जल, अग्नि, वायु, वनस्पति (वृक्ष आदि) दो इन्द्रिय विन्नके 
स्पर्शन भर रसना ये दो इक्धियो हो । जैसे लंड केचुआ, कॉौंडी' आंख 


ह्‌ 
रे 
र+ 


+ 
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तीन इन्द्रिय जिसके ध्राण व पूर्व की दो इन्द्रियाँ हों । जैसे चिऊटी, 
चींटा विच्छू. तिरूला चार इन्द्रिया जिसके पहिले त्तीन इन्द्रिय के साथ च्षु 
और हो जैसे भ्रमर' वर, मक्खी पाँच इन्द्रिय पूर्व की चार इन्द्रिमों के 
श्रतिरिक्त कर्ण भी हो । जैसे मनुष्य , गाय, भेंस, बकरी, सर्प, आदि । इनकी 
बनावट क्रम से है .। झरु में या सभी जगह स्पृर्शन इन्द्रिय, रसना उसके बाद 
तथा उसके ऊपर प्राण, बाद में चक्षु तथा उसके पश्चात्‌ कगं की रचना हैं। 
इन इतन्द्रिय वाजों के विपय में झ्षिष्य की शंका थी ना उस पर कहा जा रहा है 
कर्म सिद्धान्त को प्रकृतियों में, एकेन्द्रिय प्रकृति, दो इन्द्रिय प्रकृति, तीन इन्द्रिय 
प्रकृति, चार इन्द्रिय प्रकृति, पर्याप्त प्रकृति और अ्रपर्याप्त प्रकृतियां यह सब 
पौद्यलिक जड़ से उत्पन्न हुई हैं फिर इन्हे जीव क्‍यों कहते हो ? बारीर है सो 
जीव नहीं है, भ्रन्य पदार्थ क्या जीव हे ? जीव.चंतन्य शक्ति मात्र है। जब 
विपत्ति आ पड़े तो अपने को वचाओ्ो अपन”? कार्य बनाझो यह भी है चौतन्य 
शक्तिकी कए ऋलकः वस्तुतः मलिन जीव अपना विपय क्रषायका ही भाव बना पाते 
अन्य को क्या करें काम क्रोध, लोभ विकार जिसका प्रवल हो वह जीव क्‍या 
अन्य को मारेगा, पीटेगा ? कपाय पैदा हुई और उस में वह गया “इतना हो 
किये । कोई उपाय से विषय कपाय कम नहीं होती । वातूनी भेद विज्ञान से 
भी नहीं घटतो । विपय कपाय तत्त्व के निर्णय से पलाय मान होते हैं। चोरों 
ने पशु छुरा लिये सबेरो होने पर पशु भाग गये, भोरवेसे ही रह जाते हैं । उसी 
तरह वियय कयायोंने तत्वको छुरा लिया है। चोर किसी घरमें घुसा और उसघर 
में प्र१र कोई बुढ़िया हुई तो उसके खाँयने से जैसे चोर भाग जातेहें, उसी तरह 
तत्त्व ज्ञान से सजग रहने वाले मनुष्य के पाप्त से त्रियय कपाय रूपी चोर 
झाहट पाते ही रफूचककर हो जाते हैं। चोरों को प्राण बचाने के लिए 
दरवाजा खोजना जरूरी हो जाता है, उस्तो प्रकार विषय कपायों के विकारों 
के परमाण भों को अपना स्थान अन्‍्यत्र छोजने की आपत्ति बातो 
है । भ्रग्मि हाथ पर रखने से भ्रपना ही हाथ जलत्ता है उसी तरह क्रोध से 
अपना सर्वाय नुकसान होता है । मान करने वाले फ्रा अ्रपमान ही होता है 
तथा घमंडी माना जाने से अन्य मनुप्य व्यवहार तक भो नहों रखते। डल 
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लोभी की दद्या तो किसी से छिपी ही नहीं जो किप्रपने धनका स्वयं ने भोग 
कर सकता है भौर न दान दे सकता है तथा दूसरे ही उस पर ऐश करते हैं 
एवं लोकमें क'जूस, लोभी आ्रादि उपनामों से पुकारा जाता है। मरते समय 
विषयों के छोड़ने का दुख होता है। नेतागिरी, इज्जत, वीति आदि यहीं रही 
जा रहो हैं, स्त्री पुत्र श्रादि कोई साथ नहीं दे पा रहा इसका दुखमात्र प्ले 
पड़कर रह जाता है। स्वतन्त्रता का बोध हो जाय तो सोचे यहां से मरने के 
पदचात अन्य स्थान पर अपना अनुभव करूगा पर पदार्थ तो मेरे हैं नहीं उन्हे 
अपना मान कर मैं क्यों दुखित होऊ' । जो श्रपनेको मरनेका अनुमव न करे सो 
प्मर, वृद्धावस्था का अनुभव व करो सो श्रजर । जो अपने को मनुप्य अनुभव 


सो मनुष्य भौर मनुष्य अनुभव न करके मिजस्वरूप भावना करे सो शुद्ध चैतन्य 
मात्र परमात्मा तत्व है 


यहाँमुख्य वात यहचल रहीहै दि एकेद्विय सेलेकर पंचेन्द्रिय तकएवं पर्याप्त प्रकृतितथा 
श्रपर्याप्त प्रकृतिसे और जड़से जो रचा गया उसे चैनन्य कैसे कहतेहो ?द्वन्द झ्र्थातदी 
से जकड़ा गया ऐसे हन्द में पड़े हुओ के लिये आचार्य की परम करुणा हुई है 
प्रगर एक ही रहते तो सुखी रहते दो का ही नाम सयोग है तथा जहां प्तयोग 
है वहाँ दुःख है। जो भी प्राकुलतामें है उसे समकना चाहिए वह 
पर पदार्थ से ग्रस्त है या उसे अपना समझ लिया है। आसक्ति हुई 
तब इन्दमें पड़ गये । देखने में आया है श्रकेले स्त्री होने पर बह कभी २ सुखसे 
जीवन व्यतीत करती है किन्तु जब किसी वालक को योद ले लेती है तो सारी 
जायदाद तक वर्बाद हो जाती है और रोटी तक को तरसना पड़ता है । इस 
इन्द में जो पड़ा हैः ६ इन्द में है भर इसमें जो नहीं है रह इन्द्म नहीं है। अन्यत्र 
भी कल्पना वितनी ऊ'ची है। रावण को जीतने के लिए रामचरद्रओ जब गर्म 
तो साथमें वानरों की सेना ले गये उन्होने ससद्र को छांघ लिया था उससे 
रहस्य निकालो । वानरों ने समुद्र लांघा ही था किन्तु यह तो नहीं जाना था 
कि इसकी तह में कितने २ श्रेष्ठ रत्न हैं। इसी तरह हम थभास्त्रों को पढ़ 
लिख गये पर यदि यह नहीं समझते कि इनोंमें कितना तत्वरुषी रत्न भरा हैं 


तो हम शास्त्रों को लांध मात्र गये असली रहस्य उन्हीं में भरा रहा । तत्त्व जानने 
वाले को निन्‍दा एव प्रतिकूलता से घबड़ाहट नहीं होतां । उन रत्नों को 
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प्रन्सदचा रित्रसें टटोले । सांख्य लोग मानते हैं यह विश्व प्रकृति से रचा गया है 
प्रकृति से भरह कार, प्रह॑ कार से गण, गण से इन्द्रियां, इन्द्रियों से पञुचभूत उन 
का प्रयोजन क्या है कि यह बताना कि इष्यमान यह जीव नहीं है | पढ़ लिख 
कर अ्रधिक ज्ञान बढ़ावे, समझने के साथ मनन करें | अज्ञानी पढ़ लिख कर 
भी दुख सहकर भी उन्ही में फिरसे पड़ जाता हैं। स्त्री मर गईं तो दूसरी 
शादी करली फिर भी दोनों के रहने पर कुछ समय वाद दो में से एक कोई पहले 
भरण को प्राप्त होंगा, उनमें से किसी एक को पहले रोना पड़ेगा-। संयोग 
समागम क। फल रोना ही है। ऐसे में अपना हित नहीं सोचते तो फिर क्‍या 
किया जायगा ( भ्रन्तरड्भ पोड़ा के साथ सचेत करते हुए ) शब्द बोलते तो 
वाक्य बना, वाक्‍्यों के द्वारा एक दूसरे को भाषा आपस में समझने लगे। इस 
जीभ से सत्य वचन गोललेवे या असत्य वचनों का प्रयोग कर लेवे । जीभ तो 
एक ही है। हाथों से दान दे लेवे जिनेन्धदेव को भ्रच ना कर लेवे या इन्ही " 
हाथों से दूररे को वध लेवे । नाक तो व्यर्थ की वस्तु प्रतोत होती है। कितनों 
की तो नाक पर ही भूंगड़ा चल जाते तथा जड़ मृढ़ तक से उसे हटाने को 
कोई मनुष्य तेयार हो जाते हैं। नाक के द्वारा सुगन्ध दुर्ग न्‍्थ के विकल्प जाल - 
में फंस कर कुछ कार्य करने से करत व्य विमुख्‌ हो जाता है। श्रांत से सिनेमा, 
स्त्री पुत्र देख सकता हैं या शिमला गया तो वायसराय की कोठी देख ली ॥ 
गौर चाह तो मन्दिर ज दे वहां जिननिम्त ग्रादिक्े दशन कर ले । कानोंके द्वारा 
या तो फड़कतते हुए गाने सुन सकता है या तत्त्ववार्ता सुन सकृता है। जिस # 
देखने सुनने, चखने, कहने, स्वाद लेने या देने लेनेमें मोह राग हे प है उसे कुछ 
भी अच्छा प्रतीत हुमा यह सब उन इन्द्रियों का दुरुपयोग करना है । देव 
शास्त्र, गुरू को सेवा करने, तत्व समभने में इन्ही इन्द्रियों को स' लग्न किया 
तो जायसदुपयोग करना कह सकतेहें । भौर तात्तविक वात्ततो यह है कि सर्वेत्त मं 
तो इन्द्रियों से अतीत चेतन्यमात्र को दृष्टि है ।.जिन्‍्हे कोई सुन्दर कहता है वे 
सब क्या हैं सो सुन्दर दाब्द स्वय' हो बंता देता है । सुन्दर शब्दमें सु -- उन्द 4- 


झंरष्तसुप्रत्यय है . उन्दीकलेदन धातु है 
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है 


जो भले प्रकार से तड़फा २ कर दुख पहुँचावे यह सुन्दर घब्द का भर्य॑ 
हुआ । इप्ट सम्ागम मिलने पर फहताहै, बड़ी सुन्दर घटी है मेज है, मकान है 
प्र्थात उन पदाधो' के द्वारा खूब तड़फो । पदार्थ फो इण्ट अनिप्ट माने सुख 
दुंख होता | यह विकार स्वभाव का विस्तार नहीं है । ५पना जो चैत्तन्य है 
उसका अनुभव किया जाय । होगा वर्श स्वभाव विस्तार निरुपद्रव त्तत्तको 
तश्चिन्त होकर अन्तरज्भ में स्थान दिया जावे जब तक चित्त में विज्ञार व 
विकल्पवहुलता नहीं होती तबतक तो साता व सौम्बता रएती और जब कोई विश 
वक्त कल्पना भागी कि साताव सौम्पत। विद माँग लेतो क्रिप्ती सभा में भगर 
फलानेचन्३ को सभापति बनने का प्रस्ताव किया जाय तोवह उस पद परभझसीन 
हो कर अनुशासन फरने के लिए भ्रकड़ कर बंठेंगे या अति नम्नता दिखावेगे 
यह अन्तर अपने को सभापत्ति मानने से हुआ है । बच्चा छोटा ड्रोने पर बड़ा 
होता है शादी होतीं है, बाल बच्चों वाल होता है, यौदन में धनादि कमाने 
में दत्त चित रहता हैं एक व्यक्ति शादी के पूर्व खेलते मां से मांग कर खातें 
थैमां से उचित विनय करते एवं निर्भीक हो वात करते थे किन्तु घादी होनेपर 
खड़को वाली मां के दामाद वन गये तब खाते समय नही नहीं करें गे 


भोज्य सामग्री लेने में, ढ़ गमे बेठगे, सीमित बात करेंगे यह परितर्तान कहां से 
ग्रागया,पूर्व के रंग ढ'ग क्यों तत्रदीन हो गये, यह सच विकल्पों का खेल है यह 
बात मनमें श्रागई मैं दामाद हूँ वे अपने को कुछ,से कुछ अनुभव ऊपमे सगे | 
कैकिन पर पदाथ' के सुवार करने का मैं क्या हकदार हूँ अ्रपना स्व का हित 
किया जाय तो संसार समुद्रसे निकलने का मार्ग' मिले । अस्यधा झऋनादिकालमे 
भटकता हुआ मोक्षमार्ग को भूल रहा है । कवि की पक्ति क्‍या ही रोचक है । 
“म्रमत अंनादि काल, भूलों शिव गैलवा।,,क्ोघष, मान, साया लोभ आ्रादि विकार _ 
मैं फस कर मैं अपनी निज स्वरूप की स'पत्ति क्यो गमाऊ । प्रगर यह विचार 
थी 8 से बैठ जाय तो कौन जीव झपने को विषयों में फसाना भ्च्छा 
मानेगा ! 
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प्रकरण यह चल रहा है, इन्द्रियाँ जो हैं उनका निर्माण जीव से नहीं है 
किन्तु वे पुदुगल से निमितत हैं। एकेन्द्रिय से प्चेन्द्रिय पर्यन्न शरीर रचना 
अपने ही भश्राधीन' है । सर्प कुडलो बनाये जगल में पड़ा है वही चलने के लिए 
सीधा हो जाता हैं । तो यहाँ कर्ता; कर्म करण वही सप॑ हुआ । निश्चय से 
कम भर करण एक होते हैं। सप की कु'डली सर्प के द्वारा ही बनी । पृदूगल 
से जो बनेगा वह पुदूगलऔर जड़ ही रहेगा | ज़िस के द्वारा जो वस्तु बनेगी ह 
वह उसी रुप रहेगी। सुवर्ण के द्वारा बने गहने.सुवंश' ही रहेंगे उन में चांदी 
की कल्पना नहीं की जा सकतो | इसी तरह जीव स्थान हैं । 


एक' च दोगण्णितिणिणय चर्चारि य १*च इ'दिया जीवा। - 
पादर पज्जत्तिद्रा पपडीओ खामकंम्संस्स ॥६४॥ 
एदेहि' शिव्य्ता जोबद्वाणाउ करण भूदाहि! । | 
पयडीहि' पुरगल  मईहि' ताहि कह' भणणदे जीवो॥६६॥ 
चौदह के चौदह जीव समास की भी विभिस्न नाम कर्म को प्रक्ृतियां हैं 
चादर नाम कर्म, सूक्ष्मनामकर्म, पर्याप्ति नांम कर्म ,' जातिनामकर्मा इनके द्वारा 
पुद्गल की रचना होती है इनके द्वारा बना पृदगल हो है । दूसरा कर्मो का 
काय शरोर है । इस पर यह जीव इतना मुग्धहो रहा है | पुराणों तक में उनके 
रूप रंग, हावभाव भ्रादि को लेकर शरीरका भी कितना विचित्र वर्णन जगह 
२ पर किया गयां है। यदार्थ में शरीर मैं नहीं हें। यह 'जड़ है । शरीरसे 
पसीना श्गता है, बदबू से युक्त रहता है तब भी इसे अनेक विलेपनोसे सजाय 
जाताहै । क्या श्षात््मामें भी पसीना झ्राताहै? जीवमें तो यह वस्तु नहोंहै । अ्रथवा 
भैया शरीर को क्‍या पअ्रपवित्न कहें, श्रपवित्र तो सम्भुच रागादि आवहु। जीव 
में राग द् प, मोह की अ्रपवित्तता नहीं होती तो ऋदारिक, वँशरिस्क इरीर की 
गर्गंणायें बड़ी अच्छी भी राग द्वप से युक्त जीन बना तो ग्रह दी हुई वर्ग णायें 
शरीर रुपवत वन गई शरोर झादि तो कालकृठ हैं। माँस हड्डी, चर्ची एस" 
शरीर की धातुए क्या अ्रपवित्र हैं? पुदुगलमें इृष्ट अनिष्ट की कल्पना करके , 


पवित्र अपवित्रमान लिया है। इसमें सब राग हंघ का नाता है। इसने हो प्तव 
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मलियामेट कर दिया है। एक वृद्धपुरूप था-उसके नाती पोते बहुतसे थे । चहें 
सब बुडढ़े को कोई मुक्‍्का मारतां, फोईमू छ पटाता, कोई मलमूत्र भी ऊपर कर 
देता श्रपणव्द कहते भ्रादि । यह कृत्य अ्तिवित चादूहैः वहाँसे एक साथु निकल्ना 
. उसने ठहरकर वृद्धसे कहाक्यों रोते हो? वृद्ध वोला वल््चे मारते पीटते, गाली 
बकतेहँ 4 साधुने कहा ,यह,दुखतो ; ध्रभी हाल ,मिठ्जायगा । वृद्धवड़ा. छुद्ा ६प० 
कहनेलगा इससेश्रौर अधिक व्याचाहिए"सूर माँगे दोझ्ांखे) हब साथजी ने फ्हा 
इस सवको छोड़कर हमा रे साथ चलदो । इसपर वृद्ध उत्तर देताह) साइुजी हमारे 
ग्वह पोतेहू हम उनके.धाबाहँ, मोरते जरुरह दुखहोताह किन्तु हम उनके मृह्से 
ड्रावा कहता सुनकर खुशमभों तो होतेहँ । वह हमारे पोतेतो नहीं मिट , जावेंगे। 
दूसरा उपाय बताओ । जीवको कितनी झापत्ति लगी है जो पदार्थ राग हं पका 
कारण बनताहै उसीके प्रति यह भ्रज्षप्राणी भाकषित होताहै घनइत्तना हो गया; 
, इतना और चाहिए इसतरहके विल्कप जाल सर्देव बुनता रहताहे इन पर पदार्थों 
से न निजी हिल सम्नता।है श्लौर न वात वनतीहै । फिरभी उसी कोचड़में लिप्त 
होना चाहताहै। भ्रगवान्‌ महावीर स्वामोकी स्तुति करते समय. महाबो राष्टक में 
.कहाहैः-“महामोहातडक प्रशमृत पराकस्सिर्काभषगू- ॥ निरफेक्षो वन्धुविदित 
भहिंमा मंगल करः । शरण्यः साधूत्तां, श्वभय मृताम्रमुगतम ... गुणों महावीर 
« स्वामी नयनपथगामी भवतु भे। पु के 
जो महामोह रूपी झ्रात क को चष्ट करने में आकस्मिक वैद्य हैं। भगवान - 
महावीरस्वामी एक अकस्मिक बैचहैं निरापेक्षवन्धुहँ | भवभयधारी साधवों को 
एक .शरण्य हैं ऐसे महावी रस्वामी नेत्रपथगामी-रहो। यहाँ मोह उजाड़ने की 
: विशेषता पहिले कहां वे थे भी बाल ब्रह्मचारी एवं कुमारवैरागी |... 

, कदाचित ज्ञान भी- हो -जाय तो भी मोह की बात कह जाताहै कोई 
-बौलिक अ्रविरक्त मरते समय कहता है,तुम हमारे कुल की लाज रखसा ।., राग 
'इंष रुपी मोह भट प्िन्ड नहींछुड़ाता अपने श्रापकों अनुभवभी क-ते है? -फ़िर 
. भी कहते लाज रखना ) पर पदार्थ को दुख का कारण जानने पर ,तृथा भुपनी 
> बता स्वतन्त्र श्रनुभव करने पर भीहुपर की परिणति से श्पता दुःख परिणमन 

* बनाते है ।पहलेके भमसे फर भी अमको प्राप्त होते हैं। _. ह 
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. ' सार्धु हो कर उपशम श्रेणी चढ़' कर वीतराग बन कर -भी +४वें: 
गुगं स्थान में  अधंपुद्गल प्रावर्तत ,त्क्त  मिश्याइष्टि हहता।;है ।। 
कहां १९१४ गुर *स्थीनाः “वंर्ती आऔंर केंहां अपने इन दोनों की अंसावै- 
घानी में प्म्तर देंढो वें हम से बहुत उच्च है फिर भी हम श्ौर आप कितने 
पर्यायों से ऊंचे... .उठे हुए हैं। यहाँ कोई यह न सोचे कि हम तो घत्ती हैं, 
शानी है, ब्रती हैं, हम भ्रपराध करने पर भी कुछ --. सहूलियत, मिल जावेगी:। 
यहां घनवानों को दंड मिलनेमे कुछ सहुलियत मिल जाती है ' किन्तु-क्या वह 
अधिक पाप शेश प्रवृत्ति भी करते रहें भौर उन्हे कम बन्ध होगा ? यह नहीं . 
हो सकता, मनिमित नमित्तिक सम्बन्ध अनादि कालौव:हैं; इसकी वात , सब परे 
एफसो गुजरती भ्रधिक अपराध करने ताला भी लोक, में तो वह श्रपसधी माना 
जाने से दोषी सिद्ध हो चुका । ब्यवहार में- लोक, दंड कुछ होता; रहा | . ..... 
एक ज शत में:फंशोर रहता का । वह एक, सेठ का लड़का सोने हीरो 
आदि के आभूषण, पहने ०हुंच गया | उस फकौीर सधु की नीयत ,विगड़ गई 
'तों उसने लड़के के: सब,गहने उतार लिए भौर गला घोंटने,लगा , तब बच्चा 
वोला' साथु छ्ली इतना: अन्याय रमत /क़रो ।७ साधु ने कहां यहां,।कौन 
देखता है । तव लड़के ने कहा ये बुनब्लुले जो ;उठ <हे हैं प्रानी-क़े वे,.- तेरे पाप 
की वात को कह दंगे। साधु. हसते लगा; तथा उच्चकी जीवन की लीला 
समांप्त केरुदी। बड़े भादंगी का लड़का होने मे खोज बीन की, ,गई। कहीं 
पता नहीं चला, तब एक, खुफिया घुलित गुप्तवर सिपाही साधु के पास भक्ति 
दर्शाता हुआ रश्ने लगा। बड़ा विश्वास जना तिया १ धर्ष बाद पानी गिर 
रहा था और पानी में बुल्नबले उठ रहे थे । उन्हे देव कर साधु को हंसी आ 
तब. गुप्त: न्र। ने पछा - आप हो हंसी किस : काररं![_से था गई हैं । 
साधु ने सोचा यह एक वर्ष से!सेग्; कर . रृह्या,है वड़ा भेंक्त है श्रतः कह ने में 
क्या नुकसान हैं। साथु- ने- लड़केका मारनें“क्य सर्व वृतान्त कह सुनाया । 
भुप्तचर ने सूचना पूलिस में दे दी और साधु' पकड़ा गया:। फ्ोई-सोचे ; अज्ेछुन्न 
पाप है कान देखता हैं ? कौंन क्‍या कहेगा ५' यह सोचता: निरधधीक है॥ भवयों कि 
सर्द प्रथय भझततोपने पापों को अपनी भात्मा ही देखती है। जो जैसा कर्म करेगा 
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उसे फल नियम से भोगना पड़ेगा प्रायःकर प्रत्येक गांव में श्रपरिच्तित मनुष्य 
आदमी कहने लगते यह फलाना गांव है यहाँ फूक फूक कर पांव रखना । 
मानों यह कह कर डराते हैं। यह संसार है इस में विवेक पूर्ण कार्य करना । 
जैसी करनी की है उसके श्रनुत्तार परिणति बनेगी । श्रात्मा को विकल्प का 
कारण निरथंक में बनाया है। वाह्मपदायय का संग करना श्रांति का कारण 
है । यह तो संसार जुवारियो का निवास है, पुण्य में हर व पाप में दुःख की 
जीतहार है। जुआखेलने में से कोई जुआरो हटना चाहे तो इूसरे साथके 
जुआरी हटने नहीं देते कहेंगे ऐसे खुद गर्जी हो जीत कर चले ] कोई हार 
जाय तो कहेंगे बस इतना हो प्म है सो सेलने में फिर जुटा दंगे । वहां से 
हारने न जीतने वाले दोनों नहीं श्रापाते जब तक सब तरहसे बर्बाद नहींझ्षे जाते 
प्रत्येक जीव जुब ।0 है । पृण्य में जीतना मानता है,पाय में हारना मानता हैं। 
पुण्य के फल में हप॑ श्रौर पाप के फन में विपाद करता है। सुख दश/्ख़ मानते 
वाला यह जीवही है । किसो को मालूम हो जाय कि यहां से निकल भागना 
चाहिए फिर भी अन्य साथी रोक लेते हैँ श्रौर यह अपने हित से वंचित रहता हैं 
चींटो चढ़ते चढते छत से गिर गई तो चढ़ना निरर्यंक रहा । धर्म करते करते 
अन्त समय में मरण बिगड़ गये तब सब प्रयास प्रयोजनभूत नहों हो पायेगा ! 
गुरुवय श्रीमद गर्णशअसादजी वर्णी कथा सुनाया करते थे | दो भाई थे। उन 
मैं छोटा भाई पूजन करे तथा वड़ा दुकान स'|भाले। छोटा भाई बड़े: भाईसे 
कहता तुम न पूजन करो न अन्य धामिक कार्य । तब बड़े भाई ने उत्तर दिया 
मेरे भी तो कुछ भ्रच्छे परिणाम होगें तभी तो तुम्हे पूजन करने की अनुमति दी 
है । छोटे सैया के मरने का. समथ आया तो बड़े भेया से वोला ये नन्‍हें मुन्ने 
तुम्हारी गोद मेंहै तव वड़े भाई ने कहा भरे वेब्रकूप ! यही धर्म किया और 
बोला इस धन में से जितना दान धर्म करना चाहे करले और चाहे सारा घन 
बदवों को लिघे दे मैं तो एक कुटी में ही रह जाऊंगा। इस पर छोटे भाई ने 
सोचाधन दानकेविकल्प में क्‍यों पड्ू' ? मेरातो सचमुच आत्माही हैं। उसने ज्ञान 
सभाला ओर बड़े भाई से समाधी मरण के द्वारा मनुष्य जन्म सफल किया। 
उपशान्त भोह में यही वात रहती है जो ज्ञानीहै उनकी सब क्षणों धर्म में वृत्ति 
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ही रहेगी | इन जड़ पदार्थों की रति में पांडवों कौरवों को क्या मिला । राम, . 
रावबणके वारे में आज यहभी नहीं मालूम कि कौनसी लंका थी, कौनसा दंडक 
बन आदि संयुक्तानां विधेगर्व भवितः । हिनिवेगतः । किमन्ये रंगतो श्रप्यंगी 
निःसंगडओ हि निवतंते। 
वियोग होने काले के संयोग का निरचय नहीं है । संयोग का वियोग 
नियम से होता है। वियोग दुःख का कारण है। संयोग में जो सुख मानते 
उसी में दुःख, है। ८ कर्मो का संयोग हो गया तो क्या मिला । भोग भूमि में 
पुरुष स्त्री एक साथ पैदा होते ओर आयु पर्यन्त भोग भोग कर मरते हैं । 
किन्‍्त उन्हें तीसरा स्वर्ग भी नहीं मिलता। हूसरे स्वर्ग से आगे भोग भूभियां 
जीव नहीं जा सकते । जहाँ वियोग है, क्लेश है उस भूमि के मनुष्य भी 
पाते, भूख प्यास यह सब देह के संयोग से होते हैं। अ्रगर यह कर्म श्रात्मा 
से छूट जावें तो सुख है! सुख है । सुख दुःख और आनन्द तोन परणतियाँ 
हुआ करती हैं। सुख का श्रर्य है इन्द्रियों को सु माने सुहावना 
लगे तथा दुःख का भरथे है जहाँ ख माने इच्रियों को दुः याने बुरा, असुहावना 
लगे । ये दोनो विकार हैं, आकुलतारुप हैं । परन्तु आनन्द अनाकुणतारुप 
है। इसका अर्थ है आस मन्तात्‌ नवचद : आनन्द जो सव ओर सेसपृद्ध वनावे वह 
झानन्द है । मेरा आनन्द मेरी आत्मा में है वीतराग प्रभ्नु की हरण मिल 
रही यह बड़ा श्रच्छा सौभाग्य है। पर इसकी रफ़्तार बनाना है। 
यह विज्ञान कोबढ़ा कर, रुचि पूर्वक चाव से एवं उत्तम वृत्ति से घर्म॑ करे । 
पर्याप्त, श्रपर्याप्त वादर सुक्ष्म पुदूगल की पर्याये है यह शास्त्रों में कहा 
है? फिर भी वह भी शास्त्र है यह भी शास्त्र हैं। यहां निरपेक्ष रृप्टिसे 
देखो वस्तु स्वरूप “में यहां वहां की बात न मिला कर सही लक्षण कहो। 
एक का उपचार अन्य में न कर के वास्तविक बात वताओ । जीव आनन्द 
घन हैं, आ्रानन्द का पुज्ज है, अपनी शक्तियों में तन्‍्मय वादर सूक्ष्मादि देह है 
इन में जीव को संज्ञा का कहना उपचार है जीव की वात जीव में हैं । 
पुदूगल और जीव का निरमित्त नेमित्तिक भाव सम्बन्ध हैं । एक भअच्छे कुल 
का लड़का अच्छे पभ्राझ्षर विचार से रहता हुआ कभी कोई खोटी संगति में 
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प्रागया, तथा उसके बारे में श्रनेक चर्चा चने तव भी उसके निजीवन्धु कहते 
है, इस में उम्तका दोप नहीं हू किन्त अमुक व्यक्ति की आदतें ट्समें ग्रागई 
है। इस में न राग है श्रीर नहेप संगति से जीय में बहु विकार थागया है। 
में कितना द्क्ति शाली हूं अतौकिक ज्ञान का पुम्ज हैं, सिद्ध प्मान हैं । जैसे 
प्रिद्ध का द्रव्य है, वैसा मेरा भी द्रव्य हैं। जिन उपायों के द्वारा बहु चिद्ध 
बने उन्हीं से में भी बन सकता हैं। परणतियां निर्मल बदाऊ तो क्यों नहीं 
उस उत्कृष्ट पद को पा सकता हूं। 
द्रव्य वह हैं जो जैसा प्रभु हैं। नो सम्परदर्शभास चारिय के पथ 
में चलेगा वह मुक्ति के पथ में क्यों नहीं पहुंचे गा ! जरूर पहुँचेयाः | मिध्या 
दर्शन ज्ञान चारित्र के फन्‍्द में पड कर संसार में सझुना द्वी पढ़ेगा | शुद्ध 
स्वभाव की इृप्टि करके मोक्ष पथ में चनना ही पड़ेगा। एक स्थान पर जिसा 
है, तुम्हारे सामने एक खल का दुकड़ा रखा है तथा एक रत्न रपा है तुम 
इन में जो माँगो वह मिल जायगा। अगर वह खन्त का द्ुुकडा ही 
मांगने लगे तो उसे क्या कहा जाय वही रत्न फने से वंचित रहेगा। एक * 
झोौर मोह राग हंप हूँ औौर एक ओर मोल्न मार्ग है। झाजादी ही है तू 
जिसे चाहेगा वह मिल जायेगा यदि वहां कोई राग दर ५ विषय कपाय लौंकिक 
सुश्न ह. मांगने लगे तो क्या किया जाय । वही मोक्ष संग माने शान्ति पथ से 
यल्चित रहेगा । 
भैया पर की तो चाह ही चाह बनाई जाती है । परका कोई कुछ करता 
ही थ्रोड़े है। इश्चका कारण बह है कि प्रत्येक पद्यर्थ सब भ्रन्द द्रव्यों से जुदा है। 
जीव सिवाय अपने मतलव के करता कया है। कोई घर्म कार्य भी करता 
है, म'दिर वनवाता है, प्रतिप्ठा कराता है आदि तो केवल अपना पथ या अन्य 
कुछ आगे चाहता है, इसमें केवल उसने श्रपना भाव किया । विपय कपाय 
के साधन जुटाये तो अपना भाव किया । बच्चे जब खेल खेलते समय 
पगत्त करते हैं तव पत्त तोड़ लेते हैं। भर बड़े पत्ते को पात्ल वना कर 
परोस लेते हैं तथा छोटे पत्तों की पुड़ी व पत्थर ईंट के टुकड़ों में लडड, वर्फो 
प्रादि की कल्पना कर परोसते हैं। तथा गरीबों के. बच्चे उन्हीं में रोटा 
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की कल्पना करते तथा गुड़के टुकड़ों की कल्पना करके परोसते हैं। यथाश्र 
में जिसको जो भाव मिलता आ रहा है वह उसी रूप अन्य पदार्थों को समझता 
है । यही दशा हम ससारी प्राणियों की हो रही है, अ्रनादि काल से संसार 
में रहने से उप्तकी वात ही प्रिय लगती है, उसी की ओर जल्दी इष्डि 
दौड़ जाती है। गरीब का लड़का क्‍यों नहीं बढ़िया से बढ़िया लडड, पुड़ी 
की कल्पना कर लेता है ! संस्कार वद्ध मूल हो छुके , जब उसे स्वादिष्ठ 
पदार्थ का रस॒ मिलने लगेगा तव वह उसी रूप वर्ताव करने लगेगा। 
लोक में देखा जाता है। गरीब लड़का पढ़ कर ऊंचे पद पर श्रासीन 
होने से पैसा वाला हो कर एवं सम्य तथा धनाडय समाज में रह कर उन्हीं 
जैसा खाने पीने कपड़े पहनने श्रादि में बर्ताव करने लगता है। ऊँचा भाव 
तो बताझ्रो प्रत्येक जगह हम भाव ही तो करते हैं, तव वह कार्य रूप 
में परिणमते हैं। मान लो एक छात्र है उसने बहुत अन्याय किया तथा 
मारने पीटने की धमकी दी। हम उतर झत्र्‌ का बदले में बुरा भला न कह 
कर तथान बदले की भावना रखके प्रेम पूर्वक वर्ताव करे और कहें 
सैंने आपका कपूर किया था इसिलिए आपको अपने परिणाम विगाड़ना पड़े अब 
मेरे प्रति साम्य भाव रखें “इस प्रिय वचन से उसे भी सनन्‍्तोप होगा तथा 
प्रपने लिए भी हर्प रहेगा । तथा परस्पर प्रेम बढ़ गा। मनुष्य की पहचान 
बोली से होती है। मुख तो एक शनुप है धनुप से जैसे वारा घाला जाता 
है उसो तरह मुख रूररोधनुप को फैला कर बचन रूपी “बार निकाला जाता 
है। बार चलने पर उससे कोई हाथ जोड कर कहे तुम लौट आझाओं 
भूल से दूसरे पर छोड़ दिया. तो यह सब कहना निरथ्थंक जायगा । सी तरह 
वचन मुख से निक बने पर कोई कहे हमारो वात हमें वापिस कर दो; तो 
जिसको अ्रपश्चब्द कहा जाता है वह कहता है “पहले तो जूता रार लिए फिर 
कहते माफी दे दो” बड़े पत्र की कसौटी बचन ही हैं। जिमसे खुद सुखी 
रहते तथा शअ्रन्य भी सुखी रहते हैं। एक समय लकड़ हारा लकड़ी वीन कर 
ज॑ गलमें विश्राम कर रहा था । इतने में एक शेर जिनके पेर में कांदा लगा 

वा, आभाया लकइहारा डरा किन्तु शेर ने कहा डरो मत और आकर पैर 
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उसके सामने रख दिया । लकड़ हारे ने चनुराई से कोटा निकाल दिया । 
इससे शर बड़ा प्रसन्‍त हुआ और कहने लगा कड़ी हमारी पीठ पर रख दिया 
करो इस तरह लकड़हारा सिर पर २०-२५ सेर लकड़ी लाता २-श॥ मन तक 


शर के पीठ पर लाने लगा जिससे वह खूब धनवान हो गया। एक दिन किसी 
ने पूछा आप इतने जल्दी धनवान कंसे हो गये ? लकड॒हारा बोला एक 
नालायक गीदड़ (स्याल) उल्लू हाथ लग गया उस पर लकड़ों लाता हेँ। 
सिंह यह बात सुन कर श्रनमना हो गया ।अब फिर से उसने तीन मन लकड़ी 
इकट्टी कर ली थीं । सिंह इस दिन भो वहां आया और बोला जो 
कुल्हाड़ी आप अपने हाथमें लिए हो वह मेरे सिर मार दो नहीं तो मैं तुम्हे मार 
दूंगा अब तो लकड़हारे ने अपने प्राण संकट में पड़ते देख कुल्हाड़ी मारने व. 
तैयार हो गया । सिंह ने भी गर्दन टेक दी और लक-ड्हारे ने कुल्हाड़ी का प्रहार 
करदिया तब अधंमृतावस्थामें सिंह वोला इतना मुझे तेरेद्गरा इस कुल्हाड़ी मारने 
का दुःख नहीं है जितना दुःख खोटे बचन मेरे प्रति बोलने का है| कुल्हाड़ी की 
धारतो सह ली किन्तु वचन वाण की धार नहों सह सका घर्मंकी ओर आगे बढ़ने 
वाले को प्रिय बचन तो बोलना आवश्यक ही है क्योकि जो किसी को कंठोर 
बचन कहेगा उससे उसका दिल दुखेगा जिससे हिंसा पाप का भागी होगा । 
मौन का लक्षण है, मौन मुनेभ्भाव: मौनम्‌ | मुनि का जैसा भाव जिसका हो 
वह मौन है गरुनी के लिये श्रहिसा , सत्य,, अचौरय्य, ब्रह्मचयं और प्रपारिग्रह 
महान्नत तथा गुप्त इन्द्रिय विजय एवं परिपह्ठ जय आदि कई वातें बताई 
हैं। किन्‍्त्‌ मौन की उन सव में छुप चाप रहने थी प्रवानता ही है। यद्यपि 
जितने मुनि के काम है उन्हे मोन कहते हैं । तथापि कम बोलने वाला प्रिय 
वचन बोलना छुप रहना आत्म कल्यारः के भ्रति निकट है। अतः मौन की 
प्रसिद्धि यहां हुई जो बोली को सुधार कर उत्तम वचन बोलता हैं वह लौकिक 
कार्यो में भी सफलता पाता है । दा 
कहीं राजा, मत्री और सिपाही जा रहे थे। वह सब रास्ता भूल गये 
रास्ते में एक अधा वंठा था। सिपाही अरे से पूछता है, क्‍यों रे अधे 
यहां से कोई निकला है ? उसने कहा सिपाही जीनहीं । इसके वाद मंत्री आया 
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उसने कहा ऐ सूरदास | इस तरफसे कोई निकला है ? कहा हां एक 
सिपाही निकला ! दोनोंक़े बाद राजा आया तो कहता है- सूरदास जी यहाँ से 
कोई निकला है वह कहता है हां राजाजी ! पहले सिपाही निकला था बादमें 
मत्री साहव । जब तीनों मिल गये तो कहा वह तो अर ना था उसने कंसे बता 
दिया कि सिपाही व सन्नी निकले हैं। तीनों ने कहा अन्घे से चल कर पुछना 
चाहिए । तब उस से कहा सूरदास जी आप ने हम तीनों को कैसे पहिचान 
लिया था । तो सूरदाम ने वताया-जिस व्यक्ति ने क्योंरे श्रन्धे कहा था वह 
सिपाही था, क्‍यों कि सिपाही की जितनी योग्यता हो ती है वह उसी तरह बोलेगा 
इस के बाद ए सुरदास कहने,वाले मंत्री थे तथा सूरदास जी कहने वाला 
राजा था। तीनों का श्रनुमान मैने उन की वोली वोलने से लगाया है । सफर 
में जब एक दूसरे से वात होती है तो सज्जन दुज न विद्वान, घनवान आदि का 
पता चल जाता है । श्रध्यात्मिक विकास के लिए बोली बड़ी प्रिय व्यवस्थित 
बोलना चाहिए । वोली जीव का ग्रुण नहीं है। मैं भाषा का कर्ता 'नहीं, मैं 
. केवल भाव ही कर सकता हूँ। मैं-तो भ्रत्मप्रदेश वाला हूं भ्रात्मा भौर शरीर 
एक जगह इकट्टो हो रहे हैं । भाषा पुदूगल की वर्गंणायें हैं। मुह में वायु का 
स'चार होते ही यथा स्थान जीभ, भ्रोंठ, दाँत, तालु चलाने से अक्षर निकलते हैं 
जो भाषा रुप परिराम जाते है । यह मुह हारमोनियम से कम कारय॑ नहीं 
करता । एक विलायती बाजा आ्राता है जिस का बटन दवाने से अपने अनुकूल 
भापा निकाली जा ध्षकतो है उसी तरह अपना जसा भाव होगा वैसी वात मुह 
से निकलेगी । भावों का बोली में केवल निमित्त न॑मित्तिक सम्बन्ध है। सब का 
मूल भाव का अच्छा बनाना है । भाव अच्छा नहीं वनाया तो बोली अच्छी कैसे 
निकलेगी । मन की कपाय हटाने पर भ्िय वचन मुह से निकलेगा व्यवहार 
में भी अच्छा वचन बोलने से दूसरों के द्वारा आदर पाता है। लोकमें परिक्षा भी 
बचनों से होती है । आध्यात्म में भाव धच्छा बनाया जावे जिस से आत्मोन्‍नति 
के पथ पर सुलभता से पहुच जाओगे। निर्मल भाव बनाने के लिए किसी से , 
कुछ ऋण नही लेना पड़ता किन्तु वह आत्मा को एक आवाज होतो है जो- 
दूसरों के लिए अपनी मुहर (शील) होती है । इस मुहर का प्रयोग करना 
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बचन बोलने वाले पर निर्भार है। वह चाहे श्रेष्ठ मुहर स्थापित. कर लेबे 
झपनी या भद्दी, प्रिय वचन जनों के लिए अमृत का कार्य देते जब कि कठ्ठु 
बचन जहर का कार्य करते हैं। जहर तो एक ही समय प्रोरा हरता है । किन्तु 
खोटा बचन हमेशा खटकता रहता है । भव भव में वर बांध लेने का कारण 
भी कठु वचन हो जाता है । | 
जो यह देह नामकर्म की प्रकृति से निर्मित हुआ है वह जीवनहीं है उम्ती 
तरह शरीर, स स्थान, संहनन इत्यादि भी पुदूगलमय नःम प्रकृति से रे मंगेहैं । 
इस से जीवन नही हैं । जब जीव एक इस शरीर से मुक्त होता है तो जो तैजस 
कार्माण सूक्ष्म शरीर है वह भ्रन्य शरीरके ग्रहण का कारण बनता है। अपने से 
अतिरिक्त श्रन्य भावों का रहना दुख व क्लेश है। एक भ्रम ही क्लेश है जैसे 
कहा करते हैं 'तिल की झ्ोट पहाड़” । एक तिल की ओट में पहाड़ न दिखे यह 
कैसे संभव है। अगर वक्ष के गोलक़ में रहने वाले रत्न के सामने तिल लगा 
दिया जाय तो पहाड़ नहीं दिखेगा अज्ञान से भी यही दशा हो रही है। यह 
मेरा यह तैरा इस तरह नाना प्रकार से नाना वरातोंके जाल बनाता है। किन्तु 
एक जो अपने से प्रयोजन है उसे स्मरण नहीं करता। अपनी २ कषायों के 
भनुसार जीव परिणम रहे हैं। मेरा क्रौन सुधार करेगा इसे भूल चुका। इस 
का कोई साथी नहीं हैं । फिर क्‍यों पर पदार्थों की झ्ोर आ्राकषित होकर भूल 
रहा है मेरे लिए संसार से चाहिए क्या ? जिस से भेरा उपयोग मुझ में रमे 
पह ज्ञान कर उसी का आश्रय लेवे। फिर ग्रन्य कोई मे८ बारे में कुछ भी 
धारणा वनावे तो भेरी क्‍या हानि है। अपने श्राप का बल करके आत्मा का 
झाश्रय मिलेगा, कर्मो को भड़ना ही पड़ेगा मैं कर्मों की निर्जारा करूगा 
मुक्त के समीप पहुंचू गा जिस का यह निश्चय हो गया है वह उस तरह ज्ञान के 
इंढ़ कार्य भी करेगा। जो चश्षक््नों सेप्रनीत ;) रहाहै। वहमैं नहीहूँ इन इन्द्रियों 
का ज्ञान इन्हीं इन्द्रियों को नहीं हो पाता। ब्रांच अपनीही अपनीआंखको नहीदेख 
पाती यदीबात वाकीको इच्द्िपोंपें है ।अ्रन्यक्रो जानतो रहेंगी मामूली बातोंमें भी 
तरहिमु खता क्वा पाठ खेला जा रहा है । अं: बाहरी पदार्थों में बुद्धि शोध दौड़ 
'अतिहै । इस समय भ्पन को सब श्रोर से मोड़ कर चित्त एकाग्र कर श्रपने पर 
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इष्टि जमाई जावे तो भान होगा मैं क्‍या हूँ | वह में हूं जो परमात्मा है। इस 
प्रतीति से शा ति आवेगी जब तक परपदार्थो से रुचि है, लगन है तव तक 
भगवानका उपदेश है कि संसार से नहीं छूट सकोगे। झ्रात्म भगवानका आलम्बत 
मुक्ति का भार्ग है। इस तरह के भी मुनिराज हुए है जिन्होंने तुपमात्र _ भिन्‍न 
मात कर अपने भेद ज्ञानके आलम्बन से केवल ज्ञानी बन गये। यह अमूल्य 
निधि अपने आप मिल गई किन्तु अपनी ओर भुकाव होना चाहिए। घन 
वैभव चदि से क्लेश ही मिलेगा । कदाचित श्रायु पूर्ण होने पर देव होगये 
तो वहां भी पर सदार्थो' में झलना होगा | देवांगना मिली, अनेक्भोगोपभोग 
सामग्री मिलो तथा अपने से व॑ भव युवत देवो को देख कर ईर्पा की अग्नि में 
जलता रहा वहां से भी कृच कर जाना/होगा। लेकिन एक निज ज्ञान 
स्वरूपको नहीं भूले / एक निज का आनन्द रहा तो सर्व श्रेष्ठ है । इस को छोड़ 
करोड़ों की सर्पत्ति भी मिली तो ऊस बेभव से शान्ति तो आ नहीं चकती।कित्तु 
निज स्वरूप पर इष्टि रहे तो दरिद्र होते हुए भी श्रेष्ट है। सव स'सारी जीव 
झरोर से व घे हुए हैँ !कन्तु अनुभव शर्रःर रुप नहीं होवे उस में राग न रहे । 
ऐसा हेश्रात्मनु ! भगवान प्रिद्ध के समान बड़ी प्रभुता वाला, बड़ा साम्राज्य 
वाला अपने को अन्य २ रूप अनुभव कर लेने से बन्धन में पडा है ; भगवानका। 
नाम नहीं छूटे | मरएण समय में भी 'जिन' ऐसे दो ग्रक्षरों का स्मरण रहे । 
भगवान कीउ पासना में जिन के स्वरूप का और निज के स्वरुप का स्मरण 
रहे यह ज्ञानी जीव चाहता है। देह जीव नहों है, देहपोदृगलिक है । जिस के 
द्वारा यह रचा जाता है वह उस्ती रुप होता है । सोने या लोहे से बचा पदार्थ 
उत्नी उप होता नाम प्रकृतियों से निमित यह देह उती रुप जड़ होता ॥ चाँदी 
की तलवार को सोने रुप देखते है क्या ? ५ह सच नाम प्रकृति से रचा गयाहैं। 
यह सब वर्णों का समूह पुदुगलों का एक मंडन है । यह पुदुगल है सो 
युदृगल ही रहे गा | पारीर रप रत गघ वर्ण से युक्त है वह झात्मा नहीं है। 
भात्मा पुदुगल से नहीं रचा है। आत्मा आत्म है । शरीर माने बदमाश । यह 
झनेक कल्पना जालों को दिा दुखी होता है। मोही जीत्र अपने अ्रधिध्ठित 
शरीर से भारी मोह करता है किन्तु निकट समम में छोड़ कर जाना होगा झौर 
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शरीर यहीं जला दिया जायग। । आश्रात्मा को शरीर से जुदा ममभने रहें यहीतो 
एक मित्र'है | दुनियावी मित्र तो ऐसे है कि जिसको ऋषाण से मेल खा गया 
सो मित्र हो गये । 
एक लड़के का सिनेमा देखने का भाव हुग्रा' पदोसी के लड़के भी 
साथ लेकर दोनों हाथ मिला कर बातें फरते हुए पहुंचते हैं, यहां समान कपाय 
भाव था तो मित्र दो गये किसी की इक्छा के [- परीत चले तो शत्रु हो होगा 
तो भिन्रता वह है जिस की कपाय से कपाय मिच जाब । धर्म में भी दुप्तरोंको 
देखा देखी रहतीहै, में भी उसके समान धर्म कर-यहां भी कपाय समान मिलाई 
गईं। मेरा तो कोई मित्र है नहीं यहां तो परिणतियों ने मित्र शर््रुंबना डाला। 
अपने से विपरीत प्रतोत होने या कल्पना में शत्र॒ बन गया । शिकार सेलने 
वाले ज'गल में जावे और वहां साधु मिल जायतो बद्धां शिकार न मिलने से 
साधु को बुरी इष्टि से देखते श्रोर शत्रू, मानते हैं। लेकिन बढहां दुश्मन कोई 
हीं है। मेरे माव के विपरीत मिला तो उसे झत्र्‌ मान लिया यथार्थ में झन्रू है 
नहीं, कपांय केविकिल्प ने मान लिया है। इसी तरह बन्घु भी वास्तव में 
कोई नहीं । एक मनुप्य, घनी आदमी के यहाँ पंगत में गण । वह पुराने, मैले 
फटे कपड़े पहने था। वहाँ उसे भोजन करने को भी किसी ने नहीं कहा । वयो 
कि वहाँ तो भ्रच्छे २ कपड़े पहने- सूट, कोट, टोप, घडी आदि से सुसज्जित 
व्यवित भोजन कर रहे थे यह देख वह घर बं।पिस चला गया तथा वह घर से 
वढ़िया पेन्ट, कमीज, टोप पहन कर आगया । उसे देख कर बोले भ्राइये भोजन 
कीजिए, पत्तल परोस कर भोजन परोसा। तब वह व्यक्ति लडडू उठा 
कर टोप से कहे ले टोप खाले, हे कमीज ले तू यह वर्फी खाले, पेन्ट ले तू भी 
खाले । यह देख दूसरे मनुप्यों ने कहा, भाई यह वया कर रहेहो। वह व्यक्ति 
कहता है आप लोगों ने जिस को आदर सत्कार से बुलाया उसे खिला रहा हूँ! 
आप ने तो कपड़ों का आदर किया है । मुझे तो आप ने नहीं पूछा था मैं तो 
कल भी यहाँ से गुजर। झा आप लोगों ने चात भी नहीं की। यहाँ भी मैथा 
ऐसा हाल है। चैतन्य मात्र जीव की खबर कोन लेता है। सव पूछ पांछ इन 
देहो की हो रही है। हाँ इतनी वात है कि जीव के रहते हुए देहों की हो रही 
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सो वहाँ भी तो मनुष्यके होते हुये कपड़ोंकी पूछ हो रही थी | खाली कपड़ीं को 
कौन ऐसा कहता । मैं अपने पर क्यों प्रभाव रहने दू' यह सब कर्मेझत ठाठ है। 
झपने ध्राप को न इस में फंसाऊ यही निश्चय से मित्र है। जिस जान कारी .में 
चल रहा हूँ वह भी मेरा मित्र नही है, न मैं हूं। में एक अनादि अनन्त चेतना. 
तत्त्व हूं। अपने को उपयोग में लगावे तो सव झगड़े मिट जावेंगे यदि संग 
न भी छोड़ सके तो वास्तविकता तो जानता रहे । वहाँ भी अपने को खेद के 
साथ कोई बोले तो विषाद होता है तो वह आगे भी बढ़ता है मात्र शुष्क ज्ञान 
से कुछ नहीं होगा । अन्य मतावलम्बियों ने कहा ईश्वर ने ऐसा किया है 
प्पने यहां कहते चारित्रमोहनीय का फन्न है। उत्तने ही घर में रहना, 
मन्दि रमें झाना, कुठ्ुम्बियों से सतेह करना, बोलना श्रादि आत्मा का गुर नहीं 
है। भीतर के परिए।मों को ती स्व्यम्‌॒ संभाल नहीं सकता दूसरों का बाहर 
में क्या हित करेगा । 

एकाकी श्रात्मा की ओर कितने भुक रहे हैं इस का चिन्ह यही है, णितने२ 
पात्म तत्त्व में आ्राते जाँयगे उतने २ बाहरी तत्त्वों से उपेक्षा करते जायंगे । जिस 
भें चिन्ता नहीं उसका एक बार मनुभव हो पावे तथा यह श्रमृत का स्वाद यथा 
विधि बैठ ज़ाबे तव क्‍यों सर्देव पर पदार्थों की परिणमन की सोचा करू गा, या 
उन से मेरा हित होता है इसे अ्रसत्यमान कर पुनः २ क्यों फंसूगा एव" रुलूगा 
भैया कागजी सोख पर ही तो कोई ग्रुण झा नहीं जाथमा ॥ श्रभी देखो 
हिन्दुस्तान, पाकिस्तान वना। उस समय बेचारे पाकिस्तानी विदेशीयों के सिखाये 
वोल रहे पःकिस्तानियों को सीख पिखाने पर भी वह कब तक अपनी बात 
निभावेंगे । जम तक सिखाने वालो का पुरा कब्जा नहीं होता तव तक ऊुछ पूछ 
भी रहे हैं। उसी तरह हम सिखाये पूत्त बन रहे हैं। स्तुति, पूज न भक्ति दान 
स्वमाध्याय, सामाथिक सब सिखाये पूत की बाते हैं। जो दूसरे करते भ्राये उसे 
ही हम करते हैं। लेकिन हमारे अ्रनुभव की लाभ की वात हो तो उसे क्‍यों नहीं 
प्रममेंगे । आत्मीय आनन्द अनुभव में झजावे तो वह भूलेगा नहीं, वह तो 
प्रपने अनुकूल ही कार्य करेगा। घह उद्यम करना जीवन में उस आनन्द की 

तक है जो तिद्ध परमात्मा को मिलता है। इस आनन्द के लिए उसे सव से 
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चित्त हटाना होगा | जो श्रानन्द पूजन में भी नहीं मिलेगा जो मर्म की .चीज 
भीतर- उपयोग-में मिलेंगी. इस लिए बाह्य पदार्थों का समागम दृचि में ने 
गढ़ावें ।. पत्र कुछ किय। श्र प्रवृत्ति विपरीत (उत्दो) ही रखी तो कंस श्रात्मा 
का कार्य मिद्ध होगा । १४ घड़े में (५ निनद-भा तो ऐसी .देण्ठा- करे जो 
सांसारिक कार्यो से ऊब कर अपने मन की स्थिनि को एकरंग्र करे | उलते रग तो 
गभी हैं किदु ऊत्र चुत से वर पाये को बित में लटटों लावे उस से कोई 
सु नहीं है और न श्राज तक मिला है यह इृढद प्रतोति करें, शूठे दिकर 
जनों से ,उन में, फस रहा हूं यह श्रनुभव परृ्ण तया हो जावे तो उस ज्योति का 
झनुभुव होगा .ज्ोज्योति कभी नहीं जगी । यह बात वन जाये तो सव कुछ वन 

जावे, यही सव वा सार है । जीवन का मधुर स्वाद जो ' कभी नहीं मिला 
एण्णा अग्नि कमझ्मी दांत नहीं हुई।वह तप्या यहां अभ्रगकर विराम 

शान्ति) पावेगी । शम्‌ । ह 


पज्जचापज्जता जे सुहुअदादरा य जे च-). पक: 
.. देहस्स जीवसरंणां यूंचः बंदद्गारदों उचों वाइछा। * 


प्राप्त, अ्पर्याप्त, सुक्ष्य वादर जब इस प्रकार देह की जीव सन्ना भ्रथों' में 
ही है वह सत्र व्यवहार से है ऐसा जिनेद्धदेत के शान में कहां गयी है ।.*' 


+ 


ई 


जो तुम्हें यह वर्णादिक दिख रहे हैं, वह जीव से न्यारे हैं। चेतना दुंत्त 

जीव है | वह तो शरीर से प्रकट भिन्‍न है किन्तु अ्नादि से सम्बन्ध लगा होने 
ते पर में श्रापा बुद्धि शीत्र रुक जातो हैं। जब किसी व्यक्ति को सिर में दर्द 
या और कोई श्रत्माध्य रोग हो जाय तो अनेक इलाजो से तवा और सब भाई 

* स्‍त्री पुत्रादि की सहानुभूति से भी अच्छा नहीं होता, तब यंकायंक विचार पैदा 
होता है 'कोई भो पदार्थ किसी का सहायक नहीं । मेरी प्रत्येक जन्म संतति 
के भूल, मुझ परेशान कर रही है। तब यह तथ्य भिदता है कि संसार भतार 
है । आज तक अपने को झानन्दस्वरुप अनुभव नहीं किया । मुझे यहाँ करने- को 
या बाकी रह गया जिठसे पुनः पुनः इन्हीं उलभनों में फंसता रहता हैँ । यह 
उतभले मुझे निकालती तो हैं नहीं | सोचता यह है, इस कार्य को, इस कार्य 


ही 
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को करके श्रव प्रन्तिम सुख की सांस पाऊगा। किन्तु वह सुस की साँस तो दर 
२ही, पहले से ज्यादे जालेगौर तैयार हो जाते-हैं; जहां यह धुन सधार हीती 
हैं । श्रव किस जाल में पहले जाऊ किसमें पहले जाऊं, इसीकी धन में इस 
चिनाशीक घरीर को रुष्ट होने क। सोज सामान ही मौजूद मिलता है प्रवतो 
आात्मिक कल्याण से भी वंचित हो .गये । है हु 
,. इसी तरह प्रत्येक प्राणी का पदार्थ का परिणमन तो होता हो रहेगा। में 
या तुम नहीं थे तप्न भो दुनियां के कार्य चालू थे और भ'गे रहीं भी रहेंगे तो भी 
चालू रहेंगे । लेकिन हम वह सोचें मेरे द्वारा बह कार्य हो रहा है, या होगा सो 
म्रम है। कार्य तो श्रपनी श्राः्मा का करना है। जो कि ज्ञानमव है।पर में . 
चुद्धि तो व्यवहार से है । एक बटलोई में पानी भरा होने से उसे श्रम नपर 

देते हैँ, दो बटलोई गर्म हुई उप्तीके सम्बन्ध से पानी गरम हो जाता है। यहां 


नया भ्राग बटलोई में चली गई या पानी में। अज्ञानी यही समकेगा झाग पढ़ेंच 
गई या झाग की पर्याय पहुँच गई ? वहां तो केवल निमित पाकर बदलोंई भर्मे 
हुई और उसी श्रग्नि के निमित्त से एनी गर्म हो गया । छुकर में भोजन पाते 
है। पानी नीचे रहता है उसके निमित्त से ऊार के सभी पात्र गर्म होकर भोजन 
“तैयार हो जाता है। प्रत्येक पदार्थ निम्ित पाकर ऐसा हो गरता है। लाइट 
जलने से बिजली का उजाला होता है । यहां उजाला क्या यह बिल्‍ली का है ? 
नहीं । वहां विजली का निमित्त पाकर अन्य रयाध भी प्रवाशरण हो गये । दस 
' देह पर जो उजाला है वह देह का है। पुस्तक पर का उजाल, पुरक्तक गम है । 


बल विधितत नेमिसिक 


कक 


तथा शअ्रन्य पदार्थों पर का उजाला उन्हीं का 
सम्बन्ध है । उसी तरह जोप, जी ही है । शरीर, थ #हूने ट् 
का घड़ा लाधों । फिल्दु पड़ा भि्टी का है ।धी के निमित से ऐसा ध्यत्व 


हीता है । 


५० होते है | दूमरों मे भी पूछा ६० बत्ताय, फिर भी जाट 
बोला नहीं ३०-न-३०५०४० हो होते हैं। हौरो से भी फैवर 
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करा णझो इस वात का, अगर ४० नहीं होंगे तो मेरो ४ भेसे 
लगती हैं, उसमें हरएक भेंसमें उसेर, १०सेर तक हृध निकलता वह 
पंचों को दे देंगे । घर स्त्री के पास शझ्ाया । हो रुदी बोली 
तुमने अ्रच्छा किया जो चारों भैस पत्रों को देने को कह दिया जाट 
कहता है ' अच्छी पगली है, जब हम अपने सुह से ५० ही कहेंगे तो 
कोई हमारी भेसे कंसे ले लेगा, ६० हम मुह से कहेंगे ही नहीं, अन्यथा 
. जो लठ रक्व्ा है। इसी तरह हम संसारी जींचबों को दया हो रही है । 
भगवान कुन्दकुन्दाचार्य, अमृतचन्द्राचाणं, नेमिचन्द्राचार्य श्रादि कहते है 'दरीर 
जीव नहीं है, जीव चंतन्यमय है आदि' तो कहते रहें । हमें तो इप्डि में नहीं 
भिदता । काकिव झ्ाठ वर्ष की अवस्था में मुनि हो गये थे, भगवान 
कुन्दकुत्दाचार्य भी १०, ११ वर्ष को अ्रवस्थामें मुनि हो गये थे तो यह 
बात सुन कर मोहियों को ऐसा लगता है कि इनके दिमाग में फिल्रूर तो 
नहीं हो गया था। दानी लोग हजारों लाखों रुपये का दान- करते हैं 
तो कंजूसों को सुन कर ही दुख होता है। असल में जो खुद रंजमें है उसे 
खुदादिल कोई नहीं दिखता है। अगर अपना दिल खुश होवे तो भगवान फी 
भूर्ति देख कर कहते हैं, भगवान हंस रहे हैं। कभी २ मनुप्य कहते हैं भगवान 
का रुप बदलता रहता है, जो जैसे भावों से भगवान को देखता है उसको वंसे 
ही भगवान दिखते हैं। भूठ बोलने वालों कों दुनियाँ भूठी ही मालुम पड़ती 
है। मामाचारी के लिए दुनिया ही मायदी मालुम पड़ती है। घर्मात्मा पुरुष 
सब को धर्मात्त्मा ही मानता है । वह प्रत्येक को दया इप्टि से देखेगा यह भी 
अपना उद्धार करें यह बात उसके मनमें समायी रहती है। इसके विपरीत 
दापी लोग सवको पापी मानते हैं । जिसकी जँसी वृत्ति है वह सवको बसा ही 
देखता है। गुण देखने की आदत जब तक नहीं है त्व तक उसकी दइ्टि में 
गुण दुगू ण ही रहेंगे। दोषी न हो तो दोष देखने को आदत न रहे । 
एक मनुष्य जंगल में जा रहा था। वहाँ पर उसे एक सिह मिल गया, 
प्राय वचाने के लिए पास के ही एक पेंड़ पर चढ़ने लगा। ऊपर गया तो 
देंखता है वृक्षपर रीछ बैठ है रीछ कहता है 'वुम घवड़ायो मत, वु्के नहीं 
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ज़ाऊंग , शरणमें प्राग्रे हुएही रृज्ा ही कह गा । सिउ नीचे खड़ा था। रीछ नींद 
में आकर सोने लग । इप समय सिंह कढ्ठता है क्रि हे सनुष्यः इस समय गीछ 
सोरहा है उसे तुन धवफा देकर गरिरादो । तुम्हें मालुम नहीं, जब तक हम यहां 
हैं दव तक रीछ भला बना है। जब हम चले जावेंगे तव क्या रीछ तुझे खानेसे 
छोड़ देगा । तत्र मनृष्य गेचेता है नीचे जाता हूँ तो सिंह-है, ऊपर रोछ बेटा है 
जो मुर्भे खा जाय्गा, सिह का कहना टीक है इसलिए यद्व सोच रीछ में धक्का 
दिया, जिससे वह गिर जावे । इतने में रछ वी नींद खुनी। वह रीछ संभल 
जाता है कुछ समय वाद मनुप्यको न्रींद्र आने लगती है तो सिंह रोचे से 
कहता है । »। रीछ इस मनृष्य को सीधा मत समझा यह बडा धोखेवाज जान- 
वर है। यह तुझे घभी हु लू बेल रहा था | भव तू इसे धक्का देकर गिरा दे, 
इसे दोनों खावेंगे । उत्तरमें रीछ फट्टता है-अनुप्य मृझे भल्ने ही गिरा द्रेता 
किस्तु इस घररामें झाये हुए को मैं नहीं गिराऊंगा । जिसके मनमें जैसा 
भाव था वसा ही देखता है | मनुष्ण्के - त्में धोखा व सन्‍्देह था इसलिए 
उसने वैसा आचरण तबिया, किग्तु रीकके मनमें नहीं था इसलिए उसकी- 
रक्षा की । शोष देखने बाला स्तयं दोषी है । गणी दूगरोंको ग्ुणयुक्त ही देखता 
है, तथा हुप मनाना है। जैसी योग्यता होती है चैसी परिण्तति होती है। पर 
पर ही है और निज त्मा निज ही है ।,मैं भाव बचानेके लिवाय भ्रन्य कर वया 
सकता हुं। इसलिए जो वस्तु जैसी , उसके बारेमें उसी तरहके भाव बनावें 
गे मनुप्यजम्भ सफल है । ह 

भोजन करना, नींद लेना, भय करना पौर मैथुन करना काम तो पशुओं 

में भी है, मनुष्य भी उन्हीं के भाधीन रहा तो उसने क्या किया | सिर्फ पूछ 
सींग रहित पशु ही रहा । अगर कुछ ममत्द क्रम करते घ॒र्मके प्रति रूचि नहीं 
जागती तो वह ममत्व घटाना बया रहा ? घर् मिल जाय तो हम सनाथ हैं। 
नहीं तो घागे हमारी रक्षा कौन करेगा। यह निर्मतता जब तक नहीं गा 
सकती, जठ तक भेदविज्ञानकी किरणे न फैल जावें। भेदविज्ञानके हारा ही 
हरी पदा्धोंसि मोह हुट जाठेगा। धर्म तो एक मिश्नोकी डली है इसे किसी 
भी अवस्थागें किसों श्रोरसे खा लो हमेशा सुर देगा । छादी होनेपर युब् 


१६४ गाथा ६८ 


युत्तराल बाला हा जाता है, दो दूसरे मनृष्य कहते है- मंथा तुम्दारी तो चसो 
की खेती है। अर्थात्‌ चना-पदा होते हो उसकी भाजी थाने योग्य हो फासो है 
पत्ते खाते, डालें खाते है। बादमें बूट नय्रे दति)य दर घुबते 2, हो रा रत दै 
और बाद काटनेपर चमेयो दाल बनती, बेसन बनता, पनेगा वह़यारस बेलते 
है।यह सब परीषिक भा होता है । उसी तरह समसुरासस हर जमे 
आमदनी २ है। शादीमें मिल्रा, दुसरते (भत्त था आालना ) फी भिदाई 
मिलेगा, लड़कीकी घन मिलेगा, बच्चा हुआ तो मिदना, पर्व त्योहार याये 
तो मिलना, बच्चे शादी लायक होगे ता मामा सहायता देगा । हुर तरह मे 
लाभ हैं--उत्तो तरह धर्म तो ऐसा ज्त्रो हे जिम्रम सु ही सुत है। धर्गीहों 
मनुष्य गति मिल्ली उसमें सुन, देवगति मिली तथा सुर, भोगभूामम जादह 

तो सुख चरमशरीरी हुए तो सु प्रन्तम लक्ष्य मोल है हो पी, लिर्मेत सभी 
ज्ञान बिता दुःब्ी हूँ । सेव आह दे नो वानतद ही आर हे 

बावर सूक्ष्म शरोर थी जौव नहीं है । राग द्वेप भो जांब नदों। राम 
हंपसे क्रोव, मान, माया लोभ पंदा होते है जीवको विक्ृत पर्याय पुदुगल ग्री 
जीवके मिलनेस बनती है। तोनो। जपह (बादर, सूक्ष्म धरार, और राग हंगर्म। 
जीव नहीं है उम्तके लिए ६८ वीं गाया हैं । जो ये गणस्यान मौहमीधव झर्मके 
उदयरवरूप हैं जिन्हें कि नित्य ग्रचेतन कहा गया वे जीवस्वरूप कस हो सकते 
हैं | ये गुणस्थान भी जोव के नहीं हूँ । 

मीहणकम्मसएुदया दु वण्णिया जे इसे शुणद्वाणा । 
ते कह हव॑ति जीवा जे णिव्चमचदेशा उत्ता।|६८॥ 

जो ये गुण+थान सोहनीय करके उदयस्वदप हूँ जिन्हें कि नित्य अचेवन 
कहा गया है वे जीव कैसे हो सकते हूँ। जो मोइनोय कर्मके उदयरवरूप हैं 
मोहनीय कर्मके उदयसे होने वाले हैं वह जीव नहीं हैं , इप्तमें राग दप सब 
भ्रा गये । तो वह जीवके नहीं हैंँ। वे कमंके उदयके निमित्तसे होते हैं। 
क्योंकि कर्म श्रचेतन हैं तव वह भी जोबके नहीं हैं । जानकारी उल्टी जगह 
लग रहो हो तो उसे अ्रचेतन कह देते हैं । चारित्रादि गुर तो भ्रचेतक ही .हैं « 
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जौ 'बाव चेतनको जाननेमें नहीं लगते उनको छोड़कर भाव भी श्रचेतन हैं । 
नगर्गफफा भाव शुद्ध त्तोना खरीदने का है, | श्रगर वह €०या €४ टच वालेका 
भोना मानले तवतो खूब दुकान चलेगी । प्रगर ६०टंची को लेगा तो हिसावसे 
दाम देगा य, दो श्राना मैलमिश्वित १४श्ाना शुद्ध भी लेवे गो उसी भावके दाम 
देगा, व्धोंकि उसकी रुचि शुद्ध सोना लेनेकी है। इसी तरह जिस ज्ञानों जीव 
को शद्ध चेतनामें रूचि है, वह देखता है कि राग द्वोप मोह श्रत्ेतन हैं, इसलिए 
द्वारा ग्राष्म नहीं है । इन्होंने आज तक मेरा काफ़ो अहित क्या । श्र॒श्र 
इन्हें भ्रपने पास नहीं फटकने हू'गा | तेरहवाँ सयोग केवली गुणस्थान है, उप्तमें 
क्रैवलज्मान व शुद्धताकी मात्र दृष्टि नहीं है। तथा चौदहवां गुणस्यान भी 
केवलीकी इप्टिसि नहीं बना / भन्यथा सिद्धोंकोी श्रयोगी गुरास्थान कहदो । 
गुद्ध तत्त्वमें जो रम रहा है व साथ ही अ्रघातिया कर्मफा सयोग है उसे १४ 
वा गुरास्थान कहा है इसी हरह जो शुद्ध हो तो गया किन्तु योग व श्वातिया 
फर्मका सम्बन्ध # वह १३ वां है। कर्म प्रकुतिका विपाक होनेसे श्रचेतन मानेगये 
थे सब | उदय साथर्ें चल पहे है | इरासे शन सक्यो अखेदन कहा है ! भरहंत- 
देधनी भरिए जब करते हैं, उसमें इतना ही जो कहते हैं है अरहत भगवान ! 
शायर समोमठ्णरण लक्ष्मीसे शोभायमान हो. देवाधिदेव हो, समसारी जीवोंको 
भव समद्रती) निकालनेके लिए जहाजके समान हो, श्रापक्ता पर्म्ौदारिक 
शरीर है | ऐसा भी 7हते कि भाप नाभि राजाके पुत्र हो तथा भरत, वाहुबलि 
के विता हो आदि । शह् सत्र श्रवेतनका गुणागान है। प्रभुभविति भ््त्मस्वभाव 
की उशसनापूर्व ऋ होती है तो वह यह मुख्य भाव है कि हे भगवान + शाप 
घुद्ध चेंत्रत स्वरूप हो । जितना झादर,आत्गस्वरूप में होगा उतने फ्री भगवान 
की उपाहाना यथार्थरुपमें करोगे । रवयं अपने वारेमें कितनी २ बातें सोचते 
रहते हैं यह राव विकारखूप हैं। उनसे निजका कुछ भव्ाा नहीं होता है । 
इष्टि चुद्ध चेंतन्यपर जाया चाहिए। परवा भान भी ने होचे, इतना अपने 
को शुद्ध देखे, निविंकार देखें कि मुझमें वित्ती का प्रवेश ही नहीं है । इतन। शुद्ध 
इतना न्यारा अनुभव करे | बाजारमें जिस तरह लिखा रहता हैं यहां शुद्ध 
टूघ मिलता है” इसका मतलब यह न समझे कि यहां त्थगियोंके लिये शुद्ध दूध 
नहाकर निकाला जाता हैं , या साफ मंजे बतंनोंमें कुलीन आदमियों द्वारा ही 
त्शेंकिया जाता है । सो बात नहीं है । भाव कैंदल इतना है कि इस दघमें 
पानोतर! मिलाचट नहीं है और मकपन भी नहीं निकाला यथा है। छिरे.. 


जि 
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मसनिरयां या सपरेंटा कहते है। इसीप्रकार घुत आत्मा गया! जहाँ परवी मिला- 
बट नहीं है भौर शुद्ध चेतन्य निवगत' नहीं १ । ने यहां राग है, न द्व पे ६8६ 
ने मोह है । में यहां वन्धनमे क्यों पड़ा, अपने शुः | 
नहीं है । खुदका सार नी नहीं निकाला है । शो झामकां सम्बरध है. उत सार 
को भी नहों निकाला है । सु: पर पदार्द से सूर्र मिलेगा ग्रह विश ही 
। मैं ज्ञानाननद .रि परिषद हं। बह तो भरा स्वभाव हो है । जैसे अरिनिरों 
उप्णता, अर्निंग झत्यत् से नहीं श्राती उसी तरह सान्मामें सुर भी सायम्र ने 
नहीं श्राता है | दूसराने सुराकी प्रान्ा मत रसों जब बह सुर परस्गामगा 
ही। जैसे करोष्पति सेटके गुजर जामेसे लेट का सादालिंग होते हो सरबार 
उसकी सच सपत्ति+। छाष्ट कर लेती है) और प्रतिमाह उसहे सच खिए 
पांच सौ रूपया भेज देती है।तों बह समझता? सका 


शक 


र ः 
अनुकम्पा कर सही है जूते ५०० ३ माहुवार भर देती 7 लेबिन उसे यह मायूम 
नहीं कि हमारी फरोदाकी जासमदाद सरकार श्रयमे विभागोमें श्गाएं हुए है 
उसके लाभसे घलित हैं। यह सब नावालिय होनेस सोचता है | दिल्‍्तु जब 
वालिग हो जाता है. तो कहता तो इतनी भरी संपनलि है । झोर, कोर्ट 
प्राथंनापन भेज कर वह अपनी जायदाद वापिस हे खेता है प्रीर उसका 
इच्छानुकूल उपयोग करता है । 
कमनि नाबालिग देखबार मिश्यारष्ति होनेसे 

लिया है। ए4जप्रें पृण्यफलरूपभं सुक्ष निलव लगा। हर्म सरहारते सूव दियातों 
बड़ा भ्रच्छा मानते हूं। कहते हैँ भाग्य जग गये - घन मिल गया, सौकरी मिल 
' गई, झवी वच्चेक्ते संयोगपर ही मोटो जीव छुम होने लगते है। यह 
नाबालिग इन्द्रियसुक्षोंके गुण याता रहता है। जब बालिंग हो, जाय तो 
सम्यादृष्टि कर्मके विरुद्ध केश दायर फरता है. और बढ्तता है जो सेरे उद्दय 
से मिलां है वह मुझे तहीं चाहिए, उसे वापिस ले जाग्रो | चपनी पैरवी जीत 
जाता है तत्र स्वात्मानन्दका धनी वन जाता-*है । यही उपाय तो किये है ज्ञानियों 
ने; सो अरहन्त सिद्ध बन गये हैं। उतना ही घन अपने पास है । फिर कर्मोके 
कोटनेमें नावोलिंग वयों वन रहे हो॥ 


रस भर 
ब १ 


क्ानन्दकों कोर्ट कर 


तक 
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यह प्रकरण चल रहा - कर्मके उदयसे होने वाले जो 'ाव हैं वे श्रवेतन हैं 
क्योंकि श्रचेतन कर्मेके उदयसे होते हैं | चेतनहितइण्टिमें एक ज्ञानोपयोगको 
माना है यह ज्ञान भ्रचेतनमें फंस कर अचेत होता हैं। चेतनमें रह कर चेतला 
( जाग्रत ) रहता है । रागादि कमंपूर्वक हैं। जो जिस पूर्वक हो वह वह ही 
हो जाता है। इसी प्रकारसे पुद्गलके विपाकसे पुदूगल ही होगा। कमे 
भी एकान्त इप्टिसे शुद्ध दीखता है । कमोंने संसारी जीवोंको जकड़ रखा 
यह व्यवहार है और वे जकड़नेस भी छूटदा नहीं चाहते हैं.) रागादि 
भाव जिस कर्मक्रो निभित्त पाकर हुए हैं वह उसके हैं .) ऐसे जीवको 
घुद्ध स्वभावर्मं देखनेका एक यहे भी उपाय है कि नि्मित्तदी ओरसे टोने 
वालेको निमित्तका ही जाब कर उससे अपनेको पृथक २ देखो 4 पौदगलिक जो 
कर्म प्रकृतियां है वह अचेवन है. रागादिकका कारण है ! गुणस्थानोंको 
अचेतन कु दिया है । चेतननारबरूपको इप्टिसे च्युत हो कर जो भी भाव हैं 
उन सबको अ्रचेतव कहा है । क्यों कहा है | । चेतनस्वरूपसे जो भिन्‍न है उसे 
आत्मद्रव्य माने वह अचेतन है। इससे अ्रचेनन राग ही नहीं हैं, हे प, मोह 
कर्म, शर्रीरमें वर्ग, बर्गणायें, स्कत्य यह सत्र श्रचेतन हैं। श्रात्मामें होने वाले 
उदयके स्थान, मार्भगारूपसे जो देखे जाते वे संबमके स्थान यह सब पुदुगल 
पूरक शीत है से शअ्रचेतन:हैं । 
यह भी मेरे नहीं है, इन सबसे मैं भिन्‍न हें । यह सव गन्दगी है, विडम्बना 
है । एक बड़ा सारभृत तत्व ज्ञान है: यह मनमें जम जाय कि रागादिक 
पुद्गलपूर्वक हैं इस लिए यह सत्र उसके नाटक हैं। में चेतनस्वरूप आत्मा हूं 
यह अनुभव हो जाय तो इन वात्तोंसे पिण्ड छूट जाय कि मेरी वात गिर गई 
मेरी निन्‍दा हो गई, मेरी पोजीशन गिर गई', हमारा श्रपमान एवं सम्मान हो 
गया । हमारी जानकारी जो चल रही है वह भी अचेतन है ।स्वभावके 
प्रतिरिक्त सब श्रचेतन है ) स्रभावकी जो इष्टि करे सो चेतना है । जीव कितनी 
जगह में श्रमण कर रहा । जो जो जानकारी भ्रन्य - विद्यात्रोंमे लग रही द 
भी मेरी नहीं तब बया रहा ? झन्य न मेरी कोई वस्तु है भय न मेरा तत्त्व 
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है। घत वैमद कुट्ुम्त मेरा नहीं पुदूगव ही सबंश् नावता है, यह इष्टि कसी 
आई जब जीवको प्रत्यन्त शुद्ध देखा | अन्य २ जितनी बातें पं दा हुई बहू खत 
पौदुगलिफ हैं। भ्रशुद्धतिश्वयसे रामादिक रागादिमय पात्मा के हैं, शुद्ध 
निशचयसे श्रात्माके नहीं हैं। शुद्ध जीवको शुद्ध ही निहारना। दर्षणके 
सामने लाल खिलोना रख लेनेसे दर्पण ही लाल प्रतिभामसित होने लगता 
है। कहें, वह प्रतिविम्व किसका है? दर्षणका कहनेसे अन्यका नहीं 
रहा तो फिर दर्पणमें सदा रहना चाहिये | दर्पश को शुद्ध ही देखना चाहिए 
तो कहेंगे, वह छात्रा लिवीना की है | इसी तरह राग विकार आरादि पुदुगतके 
हो हैं। रागादिक पर हैं जीव को पूर्ण शुद्ध ही देव रहे हैं यहां । 

जो भनादि है, प्रचल है, श्रनन्त है, ज्ञायक स्वरूप है वह मैं हूँ । पुदगल 
और जीव मिलते हुए भी एक स्वमावरूप हो जाय सो बात नहीं है। यह स्वसंवेच 
है । जीव अपने द्वारा ही जानने योग्य है। स्पर्श, रसना, श्रण, चक्षु और 
कर्णसे कोशिश करे तो वहां व्यापार ज़हीं चलता है। वह स्वयं स्वभाव 
से जानता है । जोभ जीभक। स्व्राद नहीं जानती । हाथ स्वंय हाथकी गर्मीको 
नहीं जानता हैं जब बाहर भी यहो व्यवस्था हैं तो वतावो श्रात्मा इत्द्रियोंके 
> छारा जानने में नहीं|प्राता; इसमें क्‍्य। संदेह हैं। सत्र वृत्तियां सनाप्त हो जायें 
कुछ भी न रहे तो आत्मस्वभाव समझमें आजाव । 


जो वस्तु अच्छी लगी उसको मित्र मान लिया तथा जो अच्छी न लगी 
उत्ते शत्रु माव लिया तो प्रतीत यह होना चाहिए वियय कथाय हमारे झत्रू हैं 
तुम्हे जो श्रच्छा लगे उप्तकी वाल दे दो | लेकिन हो रहा सब विपरीत है। 
ज॑से कि कुम्हार कुम्हारिनीसे न जीते सो गधीके कान मड़ोरे। कुम्हार था 
वह स्त्रीसे वहीं जीत पाया तो गयी बधी थी पासमें, सो उसको मार दिया। 
देवा जाता है बहुत ती माताओंको गुस्पा आता है तो कारण तो कुछ और 
होता है किन्तु तच्चोंको पी देती हें। यथार्थ में " रागकी बलिकरना चाहिये 
किन्तु विषय कथायोको नहीं छोड़ सके सो पशुओको वलि करने लग गये। 
विषय कवायोंको मारे तो वलि है। जिससे आत्मस्वभाव समभमें श्राजावे 
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महादेव दि० जैन मुनि ही तो थे। ११ अंग € पूर्वके. पाठी थे । उस समग्र 
उनका बड़ा प्रभाव था | सभी आकर ततस्तवोपदेश सुनतेये, आत्मज्ान प्राप्त करते - 
थे। जब्न उन्हें दशर्वां अंग सिद्ध होनेको आया तो श्रनेकों देवता श्राकर उन 
से विनय करके बोले आप जो कहो सो करें, उनके चरणोंमें सभी कुछ समर्पण 
करनेको तत्यर हो गये । बस वहां वे स्वसे -च्युत हो गणे तो इतने स्नेहमें 
श्रागये कि पर्वेतत राजाकी पुत्री पावेतीसे विवाह कर लिया,। देवता लोग 
एवं देचियां उनकी सेवामें उपस्थित हुई थी इससे रागसे द्रवीभूत होकर राममें 
गये। स्वभाव अ्रचल है | सुत्रणमें श्रन्य कुछ भी पदार्थ मिला हो तो भी 
सुवर्ण अपने स्वभावकों नहीं छोड़ता ! जमीनपर लोहेको कौलोंके साथ 
अन्य कुछ भी पड़ा रहा तो चुम्बक लोहेणे ही ग्रहणा करता है | चेतना 
का कहना है हम रवभावकी तंरपसे कभी नहों बदलेगे तुम भले बदल जाओों। 
चेंतनके पास आओ तो इसका सदेव उपयोग करो व लाभ लो, ऐसा जो 
चेतन है वह अपने स्वरूपमें प्रत्तिभासमान द्ोरहाः है। जीवणा काम ज्ञान 
मात्र है ) जीव सदा अपने आापमें प्रदादमान”है । यह शरीर जीव नहीं है । 
जो कि दर्षणमें भरोरको देखकर फूले नहीं समाते, बार बार देखते प्यूगार 
करते, क्रीम, पाउडर, लिपस्टिक लगाते हैं । क्या विपरीत कार्य है देह तो यह 
अचेतन है । एक.समय एक राजा जीव समझ में नहीं आने से दुखी थे, व्यों 
कि जीव उनकी अंखों से नहीं दिखता था। वह धोड़ेपर सवार होकर पुरोहित 
के पास प्रहुंच ओर बोले तम हमें दो मिनटमें जीव दिखाओो -पुरोहितने कहा 
जो आज्ञा सरकार | ढिस्तु एक झर्त है आपको हमारे सत्र कसूर माफ करना 
होंगे । हां, कर देंगे । तब पुरोहितने हंबर राजासे लेकर राजामें ही ३-४ 
हंदर जमा दिए । तब राजा दुःखोे होकर चित्लाने लगा । और हे भगवात्‌ बड़ी 
बेदना है यह कह उठा। तब परोहितने बताया जिसे दःख अनुभवहुग्रा वह जीच है 
त्प३ जिसे पुकारा हे चह परमात्मः है। स्वभावमें एकाग्र होकर देखो तो वह स्वयं 
सबको ज्ञात हो जायेगा । स्वभायमें रमृण करनेवालेका नाम परमात्मा है 
वह भी अपनेगे देखता है। यदि क्सीसे कुछ मांगना है तो वह चीज भांगों 
जो बार बार न गांगना पड़े । प्रगर धन माँवा तो इच्ज्द चाहिए, कार्यो 
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विजय चाहिए और अनेकों आवश्यकतायें बढ़ती जाती हैं। जिस चोजके प्राप्त 
होने पर पुनः न मांगता पड़े उसकी इच्छा तो सबको होगी । पहल तो यरष्ट देखो 
यह कैसे मिल जाती है एक निजको रूचिसे एकने देवता सिद्ध किया तो देबता 
ने कहा वोल तुमे जो मांगवा हो सो माँग ले। वह घर पहुंचा और पितासे 
कहा “मुझे देवता सिद्ध हो गया सो बरदान देनेको कह है” इसलिय वया मांगा 
जाय । पिताने धन मांगनेको कहा । मां के पास पहुंचा तो बोली श्रांचे खुल 
जाबे मे). इसके वाद स्त्रीके पास पहुंचा तो बोली पुत्र मांग लेना | अब वह 
चिन्तामें पड़ गया क्‍या मांगा जाय । आतिम युक्‍िति सूकत निकाली, सुब्ुद्धि «। गई 
तो देवतासे कहता है 'हमारी मां पोतेको सुत्र्ण यालमें भोजन करते देखे। 
इससे उसके -तीनों कार्य एक बांतमें सिद्ध हो गये । इसी तरह भगवानसे एक 
बात मांग लो, सब आजावेंगे। चैतन्यस्वभावका दर्शन, आालम्बन लो । सत्र 
चीजें झा जायेंगी । चैतन्य स्व्रभावक़ी €प्टि बनाई तो पाप करमंकी निर्जरा 
होगी तथा जब तक भव है पृण्य कर्म आवेगा।। प्नन्तमें मुक्ति होगी । जहां परि- 
णमन परके ऑलम्बन रूस, है वहां विकल्प बनेंगे। किन्तु जहां कोई विकल्प नहीं 
है वहां पूर्ण स्वभावकी सिद्धि होतो है। जहां विद्ाल्प नहीं छूटे, वहां परपदार्य 
होनेसे स्त्री, वच्चोंकों गहने आभूषणों की चिन्ता रहती है | लेकिन ठोस वस्तु - 
देर से प्राप्त होती है प्रात्तहों फिर यह स्थाई रहती है । वहही मेरा स्वभाव है 
विकल्प स्त्रयं अचतन हैं क्योंकि विपाक पूर्वक होत हें । में तो ज्ञान मात्र हूं 
सबसे जिविक्त हूं । बच्च आपक्षमें घोई बनकर खेलने लगत हैं। उनको 
जेष्टायें भी उत्ती तरहकी होने लगती हैं। सिरसे सिर भिड़ा कर लड़नेकी 
भी कोशिश करते हैं । उनकी मान्यता उस समय घोड़ा जेसी हो जाती है। 
इसी तरह जीघचोंकी प्रतीति होने लगे कि मैं तो ज्ञान मात्र हूं कई वार मुह से 
उच्चारण करे, जितना वने तब कहें में ज्ञाननात्र हें ' सबसे न्यारा हूं 


- यह असली मंत्र है। इसको वार वार अधिकसे अधिक कहनेपर माननेपर सुर 


ही मिलेगा । पर पदार्थेसि रुचि हटेगो | अपनेको शञानमात्र श्रनुभवने लगेंगा। 
जीव का सही लक्षण क्या है, इसका वर्णन करते हैं। क्या जीव उसे कहते 
हैं जो वरंस सहित हो ? या जो वर्णसे रहित हो उसे कहते हैँ ? क्या जो 
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मूर्तिक हैं उसे जीव कहते हैं ? या जो श्रमृतिक है उसे जीव केहते ईे' 
या जो राग सहित हो, झादि बातें सामने रख कर उत्तर दो 
इन सबमें हो जीव नही बर्गादिक कर सहित हैं उनमें तीन कालमें भी 
जोवत्व नहीं भ्रा सकता। त्र्णादिक कर रहित जीव मानोतो इसमें श्रतिव्याध्तिदोप 
है। इसलिए यह जक्षणभी ठोक नटोंहँ । वर्योंकि वरशादिकसेरहित धम्मंद्रव्य, भ्रधर्म 
द्रव्य, आकाश श्रौर काल द्रव्य भी पाये जाते हैं। मूर्तिक द्रव्य भी जीव नहीं है 
'क्योंकि यहां अ्रसभव दोप झाता है। अमूर्तिक द्रव्य भी जीव नहीं है 
क्योंकि इसमें भ्रतिव्याप्ति दोष भ्राता है। धर्म, श्रधर्म, आकाश और कान द्रव्य 
भी अमूर्तिक हैं। जीवका लक्षण रागादिक कहो सो यह इसलिए ठोक नहीं हैं कि 
कुछ जीवोंमें रागादिक हैं और हुं नहीं हैं। इपमें कोई जीवका लश्नण नहीं 
है, वहाँ अव्याप्ति दाप है । तव जीवका लक्षण क्या है? चेतना जीवका 
लक्षण है । चेतन्य सच जीयोंमें है। जोवका स्वभाव ही चैतन्य है। इसमें. 
व्याप्ति, झ्तिव्याष्ति, एव असंभव दोप नहीं है । जीवॉमें प्रतीति बंटी रहती 
है कि मैं जेन, अरजन, सेठ, निध न, बिद्यान, मूर्ख, त्यागी, ब्रह्मचारी हूं। चेतना 
, मात्र हें उसकी खबर नहीं है। मैं जैन हैँ भौर चैतन्यको खबर नहीं है तो यही 
पर्यायबुद्धि है भिथ्या बुद्धि है। जिसमें चेतना हो वह जीव है। जीवदलणसे 
ऐसा ज्ञानी जीव अनुभव करते है । भ्रनुभव, चिन्तवन, बोली, वाणी, रागद्वप 
स्याल, विचार, मोह, ये सब अजीब हैं । यह श्रचरजसा लगता होगा कि 
स्पाल, विचारमी,भजीव हैं। यह समर क्षणिक २ चीजें बताई हैं। जोव नित्य 
है और विचार पअ्रनित्य हैं, ब्याल अनित्य है। फिरवह सब जीव कंसेहों जावेगा तथा 
जो भ्रन्थोंकी जावकारी हो है। वह भी अजीब है। शुद्ध चैत्नन्‍्प मात्र 
जीव है। 


दूसरे का चैतन्य हमारे लिए जीव दै या अजीब ! भ्रजोंत है । वरयोंक्रि 
हमारा जोचत्व हममें है। सिद्धोंच्ना जीवत्व सिद्धोमें हैं। तत्व और चेनन्त 


सवका भिन्‍न २ है। निजको निज कब जाना जाता है,जवब परको पर जाना 
जाता है। यह वात जब समझें पाती है तब मनमें उल्लात होता है । 
छोटी २ बातोंपें उत्सान्त होता है । इती तरह अपने स्वरूपका परिमान हो 
तथा सही रमणा हो जाय तो दसका तो कहना ही क्‍या है। अनादि कानका 
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जो मोह लग रहा है सो जीव प्रवेक नाच नचता है | जीच चेतना मात्र है यह 
कब प्रनुवत् होताहै मोहमेंतों होता नहीं | दतिया रियासतर्में एफ व) हुई ! 
राजा हायीयर बैठा कहीं जा रहा था वहां एक कोल्ही शराब पिये हुए था 
तो कहता ओऔरे रजुआ तू हाथी वेंचेगा.। राजाकों मह वात खटकी कि इस 
साधारण आदमीकी इतनी ताकत । राजा उसे खत्म करनेको तैयार होगया 
तब मंत्री बोला, न्याय यहां न करके राज दरवारम॑ करना) राज दरतारमें 
यह मनुष् / बुलाया गया। कोल्ही डरता २ राजा के सर्म:ःप झ्राया । राजा बोले 
क्यों तू मेरा हाथी खरीदेगा । कोल्ही वोला श्राप कैसी उल्टी सीधी (बिना सिर 
पैर की) बात कर रहे हो' । फिर से राजा ने कहा 'मेरा हाथी खरीदेगा' । तब 
कोल्ही कहता है 'राजा साहब प्राप नञ्ञा तो नहीं किये हैं! । मंत्रीजी बोले 
हाथी यह नहीं खरीद रहा था , इसका नशा खरीद रहा था-। तब कहीं राजा 
सन्तुष्ट हुआ । 
यह मनुष्य अ्रभिमान नहीं कर रहा है, इसका पैसा श्रसिमान कर रहा है । 
हितोपदेश में एक कथा श्राती है। एक सन्‍्यासी था उनका सत्तू प्रतिदिन एक 
बड़ा मोटा चूहा खा जावे तो सत्यासीने सत्तूको खुटीपर टाँग दिया। वह 
कूद २ कर वहांसे भी खा जावे । चूहा खूब मस्त 
हो छुका था। यहवात सन्यासीको विदित हुई । सन्‍्यासीने सोचा यह 
रहता कहाँ है, देखाभाला _ जिस विलमें रहता था उसे खोदा 
वहां 'धन निकला, निकाल लिया । कुछ दिलोंमें वही चूहा त्तिकला 
तो शरीरसे काफी दुबला पतला हो चुका था। बन्न सन्‍्यासी सोचता 
है'कि इसका श्रर्थ निकल चुका है; इसी कारण दुर्वल हो गया है। इसके अंग 
, मात्र रह गये हैं। इसी तरह यह जीव नहीं नच रहा है विषय कपायोंमें 
भदोन्‍्मत्त होकर ही नृत्य कर रहा है। आइचये है कि यह मोह क्रिया किस 
प्रकारसे , नचा रही है। इसकी श्रेष्ठ औपधि भेदविज्ञान है, शुद्ध इष्टि जहाँ 
है वहीं शुद्ध चेत्यका अनुभव है। मोहोके २४ घंटा यह अनुभव रहता है मैं 
मनुष्य हूं, मैं स्त्री हूँ। इसके विपरीत सोचें किर्मे कहां इस तरहका हूं, शुद्ध चैतन्य 
मातरश्नात्मा हुँ । यही बारवार अनुभव आजावे। कहां मेरा मंकान है, कहां मेरा 
परिग्रह है, कहां मेरे बच्चु जनका | मित्नोंका समागम लगा है! मैं केवल शक 
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हुँ। ऐसा यह चेतन्यका स्वरूप निराला है। स्वरूप तो अचल है| यह अ्रग्विक 
वे पुदगल नचता तो-नचो। महान अश्रविवेकके नाटयमें भीयह तहीं नच रहा 
हैं किन्तु नाचते हुए जीवमें महामोहका जीवन नच रहा है। विकार तच रहा 
है, उसीकी यह महिमा है। निरपेक्ष स्वमावभर देखो तो यह बात ज्ञानमें 'आजावे 
वर्णादिमान जो पुदगल हैं वही नचते हैं। ,देह चनता है उसके विकार होते हैँ 
में तो एक घुद्ध जीत हूं। में कैसा भ्रच्छाहूं इत्यादि विकलत पुदगलके विकार हैं। 
मेरा तो स्वरूप शुद्ध चंतन्‍्य गतु है। एक संस्कृत क्रियामें घातु होती है। तथा 


दूसरी सोना, चाँदी, पीतल तामा श्रादिको घातु कहते हैं सोना श्रादिके अनेक ह 


जे्रात रूपक बन जते हैं। सस्कृतमें घातुओंगे अनेक शब्द बन जाते हैं । 
प्रत्यय विक,र आरादि भातुपर ही जमते हैं । उत्ती तरह जीवको पर्यायोंके त्लोत 
होनेसे चंतन्य धष्तु ऋहते हैँ । हाँ मर्मकी- इतनी बात है. कि स्ोतको_ देखे नो 
विकार न ही । अपने वारेमें इतनी शुद्ध विर्मेशता लावे तो कुछ भान होता है । 


जो भ्रधिक पढ़ लेते हैँ कहते हें,वे, अभी तो हम कुछ नहीं जानते । तथा जो 


थोड़ा सा ही पढ़े होते हैं, वह अपने सामने किसोको कुछ समभते ही नहीं । 
तथा जहां आत्माकापर्म पहचान लिया जाता है वहां ज्ञानीसोचता.है ,मेरी सारी 
जिन्दगी भअज्ञानरें गई। पूजा, भक्ति, ठीर्थ यात्रा जो भी कार्य किया वह आत्म 


बोध बिना किये तो सब श्रज्ञानमें किये। किन्तु रूढ़िपर चलमनेवाले अपने को * 


वड़ा घर्मात्मा कहते हैं। ज्ञाता इष्टा रहनेके अतिरिक्त जो भी बाते हैं वे सब 
उन्मत्त अष्दाय हैं। जाननमात्र हु' यह स्मरण कल्याणकारी है । रुड़कौमें 


शास्त्र प्बचन करनेपर ५० झादमी जैन आ्वें तो १०० अजैन आवें। कुछ . 


दिन प्रवचन सुनती २ एक पढ़ी लिखी अजैन महिला अवंसर पाकर मन्दिरमें 
हमारे पात्त श्राई शौर बोलो एक दुःख मुझे ज्यादा बना रहता है कि यह कंसे 
अनुमवर्में झावे कि मैं स्त्री नहीं हु' ? इससे उदास बनी रहती हुं। भैया जानते 
तो समी लोग हैं आत्मा चतन्यमात्रहै ! हमने उसे समझाया तुम अपने लिये स्त्री 
पनेके _एवं पुरुंपपनेके विकल्पसे राहत शुद्ध चैतन्यपनेकों निराल़ों ही रटन 
लगाप्री तथः अध्यास्त करो तो तुम्हें कोई दुःख नहीं होगा । मूल वात-शरी स्पे 
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ही शपनेको भिन्‍न समझो । घरीरकी वजहुसे वेदपताक्ा निग्रम नहीं र हा 


,.जो स्त्री और पुरुषको अनुभव करना कार्यकारी नहीं है देश्नो स्त्री और पुरुषदोनों 
अप्नने लिए मैं शब्दका प्रयोग करते हैं कोई स्त्री अपने को गुरु गुरुरानी की 
तरह मैं स्यानी जहीं-कहती। तथा तुम शब्दका भी दोनोंको समान प्रयीग होता है 
इसमें भी कोई तुम तुमानो नहीं कहता। मैं में और तुम तुम इसमें कहां वेद श्राया 
मैं में कहां लिंग है, कई चिन्ह है। 

' ज्ञान ही शरीर है, ढाँचा है ऐसा ज्ञान हो झ्ात्माका स्वरूप है। इस प्रकार 
ज्ञानरूपी करोंतीसे अज्ञानके टुकड़े २ कर देना चाहिये । भेदविज्ञानरूपी 
छेती ही कमंभेदकी सफलताका कारण है। -। ह 

गले पड़े बजाय सरे' देहातोंमें स्वांग करते समय किसीके गलेमें ढोल डाल 
दिया जायें मगर बह वजावे नहीं तो बुद्ध, समझा जाता है । किन्तु 8 ना जो. 
जाननेपर भी ठोकने लग जाय तो आदमी खुझ्च हो जाते हैं और मजाकपनेका: 
नाश होकर विनोद वन जाता है । इसी तरह गृहरथी, दुकानदारी, नेतागिरी 
आदि गले पड़ी है तो उसे निरवेक्ष भावस्ते करता हुआ भी नहीं करनेके समान 
है। क्योंकि 'गले पड़े बजाय त़रे' । | 
परमेष्ठी जैसा कार्य करता मरा कत्तंव्य है जो परमेणष्ठी देवोंने किया वह 
मेरा करनेका कायें है । ज्ञानरुपी छेनीके द्वारा जीव और अजीवके मभैद हो 
गये तभी ज्ञाता वन गये । तब वह ज्योति प्रकट होती है कि सारे विदवमें व्याप्त 
होकर प्रकाशमान हो जाती है । हम कम ज्ञानी क कुछ भी स्फूर्ति नहीं हैं । यह 
सब पर्यायबुद्ध ने कर दिया है। यह जीव अ्रपराघ कर रहा है यह पर्याय वृद्धि 
ही का संस्कार है। चीज कुछ है मोही मानता कुछ है भेदविज्ञानके द्वारा 
आत्मामें अन्तमु हूते भी ठहर जाय तो ऐसी ज्योति-प्रकट हो कि सारे विश्व 
में फैच जावे पर पदर्यक्रीआसक्ति श्रात्मकल्याणः नट्टीं होने देती । मैं कुछ 
कर लू , कुछ करू गा “यो करता था यह आज्या संयम नहीं होने देती संथम 
धुदका बीज है। समाधिमरण सबका सार है यदि मरण नहीं संभला तो 
दुःख ही हाथ लगेगा । नो जैसा चाहे वह वैसा प्रयत्न कर लेवे, थोड़ा आरम्भ 
परिसश्रहसे, मनुष्य गति-मिल सकती है, अधिक आरम्म परिग्रह नरकका दःस्ण 
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है छल कपट तिर्प व गतिमें भम्मयेगी। 38 परिणाम होना देव गतिका 
कारण है। उमास्वामीके : संत्र हित के फैजये भागमृत॑ देनेको से हैँ 3 हैँ 
अपने स्वरूपकी आरावना करो। किनने ही मर सूय॑ देखे रहे के कि जो जितना 
भी घने कमाता है उप्तके साथ कुछ भी नहीं जाता। 
रहती है उन्हे मरणमें भश्रधिक दु:त् रहता है। किन्तु जो भेदविज्ञान पूर्ण 
जोव्न विताते हैं. वे श्रच्छा सुख पाते है । यहाँ कुटुम्च झूपी दूक्षपरे संमारा 
प्रारिथयोंका समागम हुआ है। प्रातः होते ही श्रंपना नीड़ छोड़े केर चंज्न देंगे । 
यही दक्षा हम सबकी होगोी। फिर भी न चते तो इंससे श्रधिक कौन अंज्ञानी 
है | जैसे सफर करते त्मय रास्तेनें २४ मुंसाफिर मिले जांते हैं तो मिथ जुल 
कर भ्रपने सुख दुःखको वात कर लेते हैं । उम्री तरेइ यहां मुंधाफिर भिन्न 
गये हैं, कुछ समग्र दुःखे के स्वत देखेंगे क्रिर मुस्सफिर अपने गरेण्तेडंध स्वानपर 
चले जावेंगे। यहो दशा हमारी है। हमे स्वर्ग मुताफिरें हैं। पूछे लंगतेंई आपका 
भैया किये अर्नेछा हो मध ? वो हहुते उतर विलेत्रो है ८ बर्ष के हो गंवा । 
फहनातो चाहिये ८ साल मर चुका या ८ साल बोत गए किन्तु परिपाटी विपरीत 
चल रहो है । इप्ती तरह अन्यसे पूछनेपर कडु॥ ४० त्ात का हो गया * कहना 
यह चाहिए .४२ सात वीव गये, मर गये, २२ बर्थका जीवन और बचा प्रन्दा- 
जन. । इन द्रप्टिथोमें चही वात किया करें इसमें यवाधंता ज्ञानमें रहेगे। तच 
प्रताति व शान्ति सच्ची होगी । 

यह पर्या य॑ वह दशा है जिसमें वचपन, योवन एवं वृद्धावस्था सम्बन्धी 
घनेनों दुख हैं । इसमें क्रोघ, विषय, इच्छा, द्वप मत्सर, ईप्या द्ादि न जाने 
कितने २ विकार होते रहते हैँ । फिरंगी' मन इच्छा करते हो इनमें शा त्र चला 
जाता है और मोही उनमें संलग्न हो झाते हैं। इनमें जो प्रागी प्रात्मद्॒ण्टि की 
बुद्धि ससता है उसे मिंथ्याइप्टि समझछरा चाहिए । पविव्यार॒ष्दि घदरमें मिथ 
पावु है श्रेथांत संयोग होता / मिद्यातरु झेताले के विव्यात्त कहां जाता 
हैं। पद प्रवय २ हैं, उतते पे गेवता साबित करना तथा पर्याय भा मंद 
रखना यहें मिथ्पात्त्र है स्पमें स्थित है वह स्वत्नम्र है तया जो परेमें 
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.. नगे हैं उन्हे श्रपेता समझ रहे हैं वह परक्षमय हैं। आत्माके स्व॒भावको. प्रात्त 
होवे सो स्वसंमुय और पर्यायको - प्राप्त होनेवाला परसमय है | अत्माके 
स्वभादको प्रष्त होना एवं उसी में रमण करनेका अभ्यास, करना क्‍योंकि 
जगतके सम्पूर्ण पदार्थ आत्म:से अत्यन्त भिन्‍न हैं। उपी स्वभावकी आराधना 
“करो यही आत्माका -स्वकाये है। जव आत्माके स्वभावमें समर्थ हुए तव भी” 
कभी २ अमबुद्धिये परमें आयक्त हो जाता है तो उसे जब चेत आता है यक्रायक 
संभल” कर सोचता है, मैं कहां अनर्थमें जा रहा हूं। दो आदमियोंने धोवीके 
यहां चादरें धुलनेको- डाली उनमें घोवीके, घर एक व्यक्ति जाता है और 
चादर भांग लाता है, उसे यही ज्ञात है कि यह मेरी चादर है। इस लिए वह 
चादर लाकर पैर पसार कर चादर श्रोड़ कर सो जाता है। इतनेमें दूसरा 
व्यक्ति चादर लेने घोवीके घर-जाता है तथा उसकी खादर नहीं मिलती है | 
और पता चलता है पहला व्यक्ति ले गया है, तो वह दौड़ २ पहले व्यक्तिके 
पास श्राकर और चादरका खूँठ पकड़कर खींचकर कहता है कि यह चादर मेरी है। 
अब दोनों कहते मेरी है। तव दूसरे आदमीने अपने पहिचानके निज्ञान बता 
कर उसे समाधान कराप्रा मौर चादर ले नी । इपी तरह अत्येक प्राणी सोचे 

यह मेरी पर्याय पर है, इसे क्‍यों भ्रमवुद्धिसि श्रपनी' मात । दूसरेके द्वारा 
भानके सही निश्चान वतानैपर पर्शयसे ममत्त्व बुद्धि हटाकर स्वात्मबुद्धिपर 
इष्टि लगानेकी कोशिश करे तवं इस संसाररूपी जालसे निकल सकता है 
भ्रन्‍्यथा भ्रम बुद्धिसि सोता रहनेसे दूसरा आकर परेशान करेगा वहज्यान्ति नहीं लेने, 
देगा । अनेक भव धारण किये सभी की गफलते मैंने भोगी अ्रव जैनधर्मरूपी 

' अमूल्य रत्वका उपदेश मिला है इसे मैं क्यों न स्वयंका अंग बताऊं। अनुभव करें 
. मैं नित्य हूँ, श्रविनाश्री हूँ, चेतन्यमय हूँ | सच्चे सुखका भोक्ता हैं'। अपने स्वभाव . 

मैं रुचि होने भौर परमें नहीं जावे इसीके लिए स्वाध्य'्य है. तत्त्वज्ञान है। 


. 'हेले सुन लिया था कि कोईब्रह्म ही दुनियामें एक तत्त्व है तब अपनेको 
बाहर करके वाहरमें उपयोग रूग्राता था ।-अ्रठ जाने लिया ज्ञान. मात्र तत्त्व है 
स्वर समस्‍यायें हल हो गई इसोतरह सब अन्य २ हैं। जिसे अनेकान्त दृष्टि प्राप्त 
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हो गई, उसे जो परिग्रह लग रहे थे वह जटरके तुल्य प्रतोत होने लगे । पदार्थ 
केः विवरीत चिन्तवनस आकुलता २ ही होती है ।यह देह भी मेरी नहीं तो- 
बेकार ममकार क्यों करू । मैं तो ग्राःमामात्र हूँ ।. बड़े २ त्यागी कठित से कठिन 
परपिह सहन कर लेते है , उन्हे उनसे कप्ट या अनुभव नहीं होता । उन्हे इंतनीं 
चिन्ता नहीं कि मैंने इतना धर्म नहीं कर पाया, इतना और कर लूं यह भाव 
नहीं रहता है| उसे यह ज्ञान रहता है. में श्रास्मस्वभावमात्र हूं। में २-४ 
वर्ष झौर जी लूं तथा घंम कर लू यह भीद्ण्टि. नहीं रहती, रह्ठती है क्षेवल , 
झात्मद्रष्टि । मकान दूसरा बढलना है। देखो, श्र त्मस्वभावकी . दृष्टि न छूटे 
भ्रधिक जिन्दा रहे तो भो क्ध्रा श्रौर मरणकों भी प्राप्त हो गये तो क्या । 
झात्मस्वभावपर से 5प्टि नहीं हटे तो सर्वत्र श्रच्छा है तथा पात्म स्वृभावपर 
'इप्टि नहीं है तो श्रधिक जिन्दा रहनेसे भी क्या और जल्दी मरनेसे भी वया 
लाभ? आत्मस्वमावद्ष्टिसे रहित हौकर अनेक शरीर रूपी कोटोंमें भी रह कर 
भृतके समान है। अनेक कमरोंमें से प्रदीप्त होता हुआ भी एक रःन बंदी एक 
रवरूप है। अनेक्ष परार्थोर्मे अविच्वलित आत्मा द्रव्य है उसे एक ही प्रकारसे 
देखो । इस चौकीको शास्त्रप्रयोजनसे देखों, नीली पीली, सफेदसे क्‍या 
मतलब | पृत्त अपने ढ़गसे पिताको देखता है पिता श्रपने ढ़गसे पुत्रको 
देखता हैं। इस्ती दरदू भ्रात्मा तो एक ही है , पर्यावें अनेक धारण कर रहा हैं । 
कल्पारार्यी आ्रात्मस्वभावर्की इष्टि'रखता है ! पर्यायोंमें मुस्यता न रख कर 
चैतन्य स्वभाव नजरें शावे ऐसी दृष्टि करो । अनेक स्थानोंमें गया यह जरूर 
किन्तु आत्माका एक झविच॑लित स्वभाव है उसके प्नुरूप चलना यही आत्मा 
का व्यवहार है| वह ज्वाता द्रप्ट है प्रतीतिमें जिसके चेतन्यमात्र है । जं याक-र 
हो गण तब भी स्व्ररूप चेतना मात्र है। जो जैसा है वही वोचमे आया, इसी 
का स्वीकार विया है। अगर आपका मन पिस्ी काम में न रूसे त्तथया केवल 
पूर्ण विथामसे बैठ जावे तो श्राप उत्कृष्ट दानी हैं। जिर ज्ञानी जीवकी 
आात्मस्थभावगें इप्टि हो गई बढ़ कार्य करते हुए न करनेके समान है। 
मोक्षमार्यमें स्थित निर्मोहों शृहस्थ अ्रष्ठ है ' डिन्तु -झोहसहित मुनिप्रंप्ठ 
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नहीं है । तुलना करने से भी कया लाभ है ? अपनी परिणतिस हो तो लान 
होगा । ज्ञानी अपने कर्तध्योंवी वदिभाता हुआ चलता है। साधुश्ा, पप्टितों, 
मन्दिरों, तीर्थयात्रा, व्यापार, यूहर्थी सभी का न्‍्यान रखता है, फिर भी प्रपने 
परिणामोंके श्रनुकुल परिशमव कर रहा है। प्रतिकुल बात हो गई, कोई गाली 


गलोंज वक गया, कुछमी कर गया तो उसे फोई बाल लगती नहीं है | उसे प्रन्य 
वातोसे प्रयोजन नहीं है । अगर वह अपनेको मनुष्य प्रतीत करे तो घन कमाने 
लोमोह रखेगा, बोटटे लेगा, फोति बढानेके कार्य करेगा श्रादि। पर जानी जोब 
इनसे व्यवहार नहीं करता। किसी साधुसे कोई कहे हमे किताब चाहिए तो कह्ेगा 
में यह है! वहु यह नहीं »चिगा, यह मुर्के भेंट मिल्री, मेरा नाम पा है, 
तुम्हे नहीं देता हूँ । ताव देकर पुनः श्रशत्मरवभावहइ्प्टिमं लग जायगा | साथुझों 
का पर पदार्थम लगार मोह नहीं रहता | गरीरसे नग्न होनेका प्रयोजन ही 
यह है तुम सव वातोंसे नग्न हो जाग्री । बढ़ श्रन्य बातोंसे प्रेम नहीं 
करता । जिसे श्रपने आत्मस्वभावकी खबर हुई है वह रागादिको भूल जाता 
है | परर उदासीन हो जात है। परदास्तीन ऋ॑+जउतु +बआासीपर ॑जरकुप्ड 
पदमें, समाधि रत होनेवाला जित्षमें निष्पक्षता, निर्मेलता, विरक्तता है उस पद 
में स्थिर रहना ।जो कहते हैं यह घरसे उदासीन है उद्लेंन यह न कह कर आत्मामें 
उदासोन है घर से पिरक्त है ऐसा कहना चाहिये। श्रर्यात भ्रात्मामें 
उत्कृप्टप्रदसे बेठा हैं यह उदात्तीनका अर्थ है। किन्तु रढ़ि अर्थ हो जानेसे शब्द 
अन्य अ्रथमें प्रचलित हो जाते हैं । 
पर द्रव्योंको श्रपना २ कर इन्तको संत्तति बढ़ाते जा रहे हैं लोग। जितने पर 
पदार्थपर इष्टियां हैं उतनी हो व्याकृतलतायें हैं । लेकिन जिसने प्मस्त पर द्रव्यों 
को सयति हटा दी उसे आत्मतुप्टि ही प्रतीत होती है। जिस बच्चेको प्रपना 
बढ़िया खिलोना मिल जाय तो वह दूसरेके खिलौनेक्ो क्यों रोबेगा। ? इसीतरह 
जिसकी निजमें संगति हो गईं उसने सब कुछ पा लिया। कभी २ एक दूसरेकी 
बुराई करते समय कहा जाता है तुम मन्दिर नहीं जाते, झास्त्र नहीं पढ़ते, पुजन 
. नहीं करते । किन्तु हमरे इस कहनेसे क्या लाभ निकलता है। मन्दिर, धास्त्र 
पूजन आदि उसके मनमें नहों भाये हैं, उसे मन्दिर झआदिसे बढ़िया भ्रत्य 
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कार्य जच रहे है तभी तो वह ऐसा कर रहा हैं। मन्दिर वगरह की बत उसे 
जचे, गले उतरे, रुचि बढ़े तभी तो वह इच्छा करेगा। मेरे विचारमें इन कार्यो" 
में जबरदस्ती न करके धर्मके मुख्य सिद्धान्त समभाये जावें, उस सम्बन्धी 
उपदेश दिया जावे, महापुरुषोंके जीवन चरिव्रको जों घममें लगनेका कारण 
है बताया ज्ञावे तो हो सकता हैं वह भ्रपनी भूल स्वीकार कर लेवे और रास्ते 
में आजावे | नहीं तो जवर्दस्ती करनेका फल यह भी हो सकता है उसके 
मनमें धर्म कार्या में घृणा की भावना घर कर लेवे तथा उनसे सर्देव को 
निवृत्ति पा लेवे । में एक ऐसे एक पुरुषको जानता हूं जिनसे छात्रावस्थामें 
फहा गया तुम्हे मन्दिर जाना होगा । इस सुपिरिनड्धेट की ताड़नासे वह नियम 
सा ही ले छुके कि कभी भी मन्दिर नहीं जाऊंगा.। जवर्दस्ती करके मन्दिर 
पहुंचानेपर वह मन्दिर न जा कर होटल आदिमें चाय पीवगा और आाजावेगा 
इसलिए श्रच्छे उदाहरणों दवारा समझा कर कार्यमें प्रवृत्त करना प्रयकर है। 
इससे रात्रि भोजन, भ्रमक्ष्यमक्षण श्रादि न करनेके नियम तक जीवनमें निभा 
सकता है। भ्रजन लोग रातिभोजन न करने, अभक्ष्यभक्षण न करने जैसे वड़े २ 
नियम ले लेते हैं। तो क्या वह उंडाके डरसे लेते हूँ ? नहीं, उनके जीवन में यह 
भावनाजात्रत हो जाती है 'मैं किस घरातल पर जा रहा हूँ व क्या करना ऋर्तव्यहै 

जितने मन्दिर हूँ उतनी पाठशालायें होना चाहिए। जो मन्दिर वनावे उससे कह 
दिया जावे कि साथमें पाठशाला भी वनवाश्ो तो मन्दिर बनाना श्रति श्र ष्ठ है। 
मुसलमानोंमं यह होता है जितवी उनकी मसजिदें हैं प्रायः उतने उनके रुकूल 
चन्नते हैं। जिन मुहल्लामें जितेये वास ह होगें वे उप पाठशाला आकर पड़े 
ज्ञानार्जन करें । जिसको भ्रपने स्वभावका बोध हो जाता है वह परको छोड़ 
देता है '्रर परम उदासीसाको घर लेता है। मोही किसी न किसोको श्रहारा 
मात रहे हैं, पर द्वव्योंकी अपनानेस । वच्चोकी देखो कोई मां के संस्कार द्वारा 
धर्मकायां में प्रवृत्त हो जाता है कोई पिठाका ज्ञाव करके या अभय भाई, 
मित्र एवं ग्रामके किसो विशेष व्यक्तिसे प्रभावित होकर अ्रात्मकल्यार 
सम्बन्धी कार्य फरनेद्ी प्रकृति ठाल लेतः है । संगतिका प्रभाव होता है । यदि 
कोई पात्मस्वभावक्ती संगति करे तो उसे क्या मिलेगा जो मिलेगा बह 
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वर्णनातीत है। स्वक्ी संगति हो स्वसमय कहलाती हे | द्वभाव बनने से ही 
लाभ है । चक्रवर्ती, नारायण , कामदेव श्ादिके श्वेंप्टथद मिल गये, यह कमाने 
से नहीं मिल गये, उन्होने पूर्वभवमें धर्म किया था उसका प्रताप रहा कि 
इच्छित भोग चरणमें श्रा पड़ते हैँ। आात्मस्वभावकों मावना करे तो क्‍या 
मिलना दुरलस रहेगा ! न किचिदपपि इलंन विद्यते । 

वर्मका फलन्न तो मिराकुलता, शान्ति व मुक्ति है । पृण्यका फल ऐहिक सुख 
है। पापका फल दुःख है। इनमें से ऐहिक सुख व दुःख दोनों आकुलतासें 
परिपूर्ण हैं । इनका निमित्तभूत पाप व पुण्यकर्म भो परौदृगलिक, भ्ज्ञानमय पर 
पदार्थ है। पुण्य, पाप कर्मका निर्मिच्भुत पुण्यभाव द पाप भाव दोनों पराश्रयझ 
भाव है। केवल वर्ममाव ही स्वाभ्यज है । स्वके पड़ौसमें, समीपमें रहने दाले 
कौन कौन पर भाव हैं, उनका इस अ्रजीदाधिकारमें संकेत करके उसका निषेध 
किया है । उन पर भावोंके आश्रयसे घ॒र्ममाव नहीं हो सकता। पघर्मभावके 
विना भात्माकी सिद्धि, सनृद्धि नहीं हो सकती है । अतः इन सब पर भरवोंकी 
इृष्दि त्याग करके एक अखंड, सनातन झादवत अजब परमपारे 
सामिकभावमय अ्रुव चैतन्य स्वभादी स्वका झनुभव करो । 
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